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प्रस्तावना 


अपने इन कतिपय लेखों के सम्रह को मैंने पूवोंदय” नाम दिया है। 
यही नाम पुस्तक के प्रकाशकों ने अपने लिए स््रीकार किया है। पूर्वोदय 
को चाहे तो एशिया का जागरण समझे लिया जाय। पर सही आशय वह 
नही है | एशिया के जागरण मे ध्वनि राजनीतिक और ऐहिक है। पस्तक 
का पूर्वोदय सर्वया आत्मिक है। उसका आशय है उस जीवन-नीति श्रौर 
जीवन-मूल्यो का उदय जिनका निषेध पश्चिम के देशों की श्राधुनिक 
सशस्त्र उन्नति है| उन मूल्यों के उदय के साथ उस उन्नति की चमक 
खो जायगी और पूरब के लोग, जो पिछुडे समझे जाते हैं; उठते दिखाई 
देंगे। गांधी वही दृष्टि श्रौर वही क्राति हमे दे गए हैं। उस क्राति में 
पश्चिम का भी पतन नहीं है, केवल ठोकर खाकर उसके लिए श्रात्मा- 
विष्कार का श्वसर है | दूसरे शब्दों मे यह पूवोंदय स्वोदय का प्रथम 
चरण है। मानव-परिवार का बश भाग पूख मे बसता है। मानव- 
व्यक्ति की श्रवजश्ञा का विज्ञान कहीं फला-फूला हो, मानव-सम्मान की 
संस्कृति को इधर से उठना है | सन्देश को अवकाश नहीं कि व्यक्तित्व 
की सम्मावनाओं का सम्मान करने वाली नीति के हाथ ही मानव जाति का 
भविष्य हो सकता है। जो एक-पर-एक युद्ध उपजाती गई और मनुष्य को 
ईंधन मानकर उसमें ऑकतती गई है--उस विक्ृति के चंगुल मे श्रव 
अधिक काल मानव ऐसा नहीं रह पायगा | वह प्रतिनिधि मानव अ्रव इस 
घड़ी भी आ्राख जोल रह्म और अपने प्रकृत स्वास्थ्य में लौट आना चाह 
रहा है। निश्चय ही इसके लिये वह पूरव की ओर देख रहा है। 
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प्रकाशकोय इचनों 


श्री जेनेन्द्रकुमार के विचारों की मौत्षिकवा, मार्मिकता भौर 
वेगशीलता के विषय में कुछ कहना हमारे लिए भ्रवावश्यक है। इधर के 
उनके केखों, भाषणों और प्रश्नोत्तरो के संकलन ऋतश: प्रकाशित करने 
की हमने योजना की दै। सामग्री का निर्वाचन एवं वर्गीकरण सांस्कृतिक 
साहित्यिक, दाशनिक और सासयिक, इस ग्रकार चार खरडों के श्रन्तग॑त 
किया जा रहा है। प्रश्नोत्तों को भ्क्ञग से छापा जायगा। यह 
“पूबोंद्य' पुस्तक उस विचार-वीथि का प्रथम्न सांस्कृतिक संकक्षन है। शेष 
संग्रह भी प्रेस में दिये जा रदे हैं भोर वे जरदी प्रकाश में आयेंगे । 
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१.25 
गांधी-नोति : सवोद्य | 
गाँधी जी के जाने के सिलसिले मे मेरा ध्यान नीचे लिखी बातों पर 
+ जाता है :-- 
(१) इधर उन्होने सृत्यु को मित्र-लूप मे बाद किया था | 
(२) प्रार्थना के समय अपने और अ्रन्य के बीच किसी श्रधिकारी 
के अधिकार को श्राने की इजाजत नहीं दी थी। कहा था, वहाँ कोई चाहे 
तो मुझे खुले मार सकता है | 
(३) कहा था, ईश्वर उठाना चाहेगा तब कोई इन्तजाम मुझे यहाँ 
रख नहीं सकेगा । और 
(४) गोली लगने पर उनके मुंह से है राम! निकला था, हाथ 
सबके प्रति प्रणाम में जुडे थे, ओर जैसे किंचित मुस्कराहट से प्रयाण- 
बैल पर उन्होंने अपनी इताथता व्यक्ष की थी। 
इन बातो से लगता है कि गाँधी जी नहीं पसन्द करते कि लोग 
हत्या पर और हत्याकारी पर रुके ओर राम के नाम को और उसके ध्यान 
को हत्या-जैसी तुच्छु घटना पर कुबोन कर दें | उदा उन्होंने कहा कि ईश्वर 
की मर्जी के बिना पत्ता भी नहीं हिलता | गाधी जी को मानता है तो हम 
यह भी मान लें कि इंश्वर की ऐसी ही इच्छा रही होगी। 
गाँधी जी के शब्दी को हम याद करें । उन्होंने कहा था, शुगर की 
हस्ती नहीं है | बुराई अ्रपने आप मे टिक नहीं सकती । टिकने को उसे सहारा 
चाहिये। यह हत्या निश्चय धुराई है। हत्यारे का नाम गोडसे कहते हैं। 


४ पुवोदय 


उस गोडसे को जरूर कुछ तहारा था, नही तो वह काम उससे नहीं बनता। 
जरूर उसने माना कि वह कुछ बढ़िया काम कर रहा है, और उसे बढाई 
मिलेगी | उसे बहादुर समझा और कहा जायेगा | इस सहारे पर ही उस 
पाप को बढने और चढने की हिम्मत हुई | नहीं तो पाप कातर और 
अ्वय मे मुर्दा होता है| 
सवाल है कि क्या हम और भ्राप उस गोडसे के काम के लिए सहारा रहे ! 
यानी गॉधीजी के जाने पर जो तनिक भी चिन्तित और बिहल है, उन्हें गोडसे 
नामधारी की तरफ नहीं, अपने दिल के अन्दर देखना है कि उसके काम 
को क्या उनका भी सहारा नहीं रहा ! गोडसे हम-आप से अलग नहीं 
है | हम आप उसके इस काम से, या वैसे दूसरे कामो से अपने को अलग 
कर लेते हैं, अपना सहारा वहाँ से खीच लेते हैं, तो निश्चय है कि वैसे 
काम और उन कामों के करनेवाले नहीं रहनेवाले है | 


सरकार धर-पकड कर रही है। भरोसा है, वह अपने मरसक करने मे 
कसर न उठा रखेगी | पर बेचारी सरकार क्‍या चीज है! शआरागाखा ने 
सच ते लिखा कि गाँधी जी उस दिन, उस हालत; के लिए जीते थे जब 
सरकार रहैगी ही नहीं, इतनी फालतू वह चीज हो जायेगी। यानी सरकार 
बेचारी'का वत थोग है| बह तो बेजान मशीन है । पुलिस, श्रदालत ओर 
जेल से आगे उसदी पहुँच नहीं है। तभी तो गाँधी जी सरकार न ये, न 
कमी होनेवाले ये ! यानी कांग्रेस भर कांग्रेसी हकूमत राष्ट्रीय स्वयं-सेवक 
संघ को एक भापाटे मे नाबूद करदे, तो भी चलने वाला नहीं है | वह तो 
सरकारी काम है, अ्रसल काम दूसरा है, और वह फिर भी बाकी 
रहता है | 

एक मत या दल दूसरे दल को दबादे या मिटा दे, यह बन सकता 
है; लेकिन सिफ ऊपरी अ्रँखो के लिए | ऊपरी ये श्रॉखे सदा धोखा देती 
और धोखा खाती रही है। ऐसे हिंसा को हिंसा से काटने की कोशिश 
सकी गो । लेकिन उससे गाँठ भी नहीं कटी है, भमेला और उलभवा 
ही गया है | 


गांधी-तीति : स्वोदय शै 


यह भमेला हिन्दुस्तान का ही एक खास मतला नहीं है | दुनिया मे 
भी वही है| इससे गाँधी का प्रयोग हिन्दुस्तान में,ओर उसके द्वारा, हुआ 
सही, पर वह सारी दुनिया के लिए था। श्रसल में तो सत्व और श्रहिसा 
का प्रयोग गॉधी ने अपने प्रति निमंम होकर ओर अपने को मगवान का बदी 
बनाकर किया | जागते-सोते, उठते-बैठते, हर घड़ी अपना पहरा वह दिये 
रहे | जरा भी अपने को खितकने नहीं दिया ओर उनके अन्दर और बाहर के 
शैतान को हर पल उनसे ललकार श्रोर चुनौती मिलती रही | भारत का यष्टपट 
उनके सत्य और श्रहिंसा के प्रयोग का माध्यम मात्र बना | गॉधी राष्ट्र या 
राष्ट्रीयता के नहीं थे, राष्ट्र श्रौर राष्ट्रीयगा उनसे थी। बह तो राम के ये और 
राजनीति में भी 'राम-राज्य'ं के लिए ही उनका प्रयल रहा | राम-राज्य, 
यानी इस दल और उस दल का नहीं; इस मत या दूसरे मत का नहीं; 
यह तंत्र या वह तत्र नहीं: बल्कि प्रेम का राज्य, सबका, पंचायत का राज्य । 
किसी राजा का नहीं, हर श्रमिक का राज्य | वह राम-राज्य जो जरूख 
पढते पर बेहद केन्द्रित भी हो सके, और यो एकदम विकेन्द्रित हो | 

ये प्रयोग सख्या और भूगोल की दृष्टि से कितने भी सीमित हो, 
हैठु मे सीमित नहीं थे । यानी सारा ससार ओर आगामी सारा इतिहात्त 
अपने लिए उनमें सामग्री श्र प्रकाश खोजता भ्रोर पाता रहेगा। 

हमे, हममें से प्रत्येक को, अपने तई' शुद्ध होना है । दुष्ट साधु से 
अलग कब है ! इसलिए जो जितना साधु होगा, वह उतना ही दुष्ट को 
और दुष्टता को अपने न्दरदेखेगा | इसी अभ्यास का नाम है अहिंसा । यही 
है यज्ञ, यही क्राति यानी निरंतर श्रात्मशोध, श्रात्मबागरण श्रौर झआ्त्माहुति। 
कारण, दुष्ता यदि कहीं है, और दुष्ट कोई है; तो वह तमी है. जबकि 
हमारा उसे रुह्दरा है। चुप रहकर, डरकर, किनारा लेकर हम बुराई से बचते 
नही, उसे निमंत्रण देते हैं | इसलिये स्पष्ट और नम्न असहयोग या सत्याग्रह 
उद्धत बुराई को सहज में परास्त और धराशायी कर देता है। तब देखने 
में आता है कि जिसे घुरा भाना वही अच्छा बन जाता है | इससे नष्ट 
कुछ या कोई नहीं होता | विक्ृति ही विलीन होती है. और सस्कृति की 


ह्‌ पूर्वोंदय 


सहज सम्मावनाएँ तब सब किसी में से खिलती श्रौर जीवन को परिपूर्ण 
बनाती हैं 

कौन कह सकता है कि दुनिया मे कुछ भी या कोई भी एकदम 
व्यर्थ है ! फिर भी एक्र-दूसरे को व्यर्थ करने की जो चेथएँ दुनिया मे 
चल रही हैं, श्रौर सम्मावि स्वयं को यथार्थ नरक बनाये हुए हैं, सो क्यो! 
निश्चय ही किसी अमुक को व्यर्थ करने की कोई नई चेश श्रनेकानेक 
सदियों मे से चले आते हुए मानव-विकास को गे वढानेवाली नहीं हो 
सकती | उस विकास की साधक नीति तो एक वहीं हो सकती है जो 
प्रत्येक को सफल हुआ देखना चाहती है; जो एक की सफलता दूसरे की 
विफलता मे किती तरह भी देखने को तैयार नहीं है | जो इस तरह स्वों- 
दग् में योग देती है । उस नीति का नाम है 'गॉधी नीति! | उस नीति की 
व्याख्या, व्यवस्था, प्रयोग, उदाहरण ओर चित्र का नाम है गॉपी-जीवन! 
और उस चित्र के तार-भाव को समभने के लिए दो शब्द का सूत्र है, 
सत्य और अर्िसा | 

गाँधी की महिमा तो रूप में अ्रनन्त है | उसको देखें जाइये, गाये 
जाइये--मला कही उसकी थाह है, कहीं श्रन्त है! इसलिए, इस विभूतिमय 
जीवन के ऐश्वर्य में नही जाना है। उसकी निपटता को ही जान श्रोर 
पहचान लेना है | वह है, हर क्षेत्र और हर समय की हर समस्या के लिए 
सत्य श्रोर अहिंसा में से सामाधान प्राप्त करने की प्रतिश और तलरता | 

कोन नही जानता कि दुनिया आज ज्वालामुखी के मुंह पर खड़ी है | 
क्या चिनगारी प्रलय मडका उठेगी, कोई कह नहीं सकता। ऐसे मे गाँधी 
ने उठ जाने की श्रोर ईश्वर ने उन्हे उठा लेने की जो ठहरायी, आप्तिक 
मानेंगे कि उसमे भी कुछ शुभ ही है | अगर सचमुच शुभ है, तो सिवा 
इसके वह क्या हो सकता है कि इस गहरे शोक के सम्रथ भारत, और 
उसके द्वारा जगत, उस नीति मे श्रद्धा प्राप्त करे कि जिसकी ओर विधाता 
ने एक अ्रयाह अभाव हमारे बीच पैदा करके हमारा ध्यान खींचा है | 

॥ 4 
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नये समाज के निमोण की आज चाह है। इस चाह भे यह तो आ 
ही जाता है कि वह समाज बेहतर होगा । नया हो, इतना मर काफी नहीं 
है। यो तो कभी पुराने से ऐसा जी ऊब जाता है कि कुछ भी नयेप्रर 
वह ललच उठता है, फिर चाहे पहले से वह,बदतर ही साबित हे | आ्रांदोलनो 
में पडनेवालों में ऐसे लोग हो सकते हैं, जिनके पास मौजूदा समाज से 
असन्तोष ज्यादा है, भावी समाज की कल्पना उतनी नहीं है । केवल 
असन्तोष की यह प्रेरणा विधायक नहीं होती। वह बनाती कम है, बिगाड़ती 
है श्रधिक | नया समाज” कट्कर आज की हालत से असन्तोष तो हम 
जतलाते ही हैं; लेकिन उस अ्रसन्तोष के साथ |आगामी समाज जो हम 
लाना चाहते हैं, उसका विचार भी होना जरूरी है | नहीं तो खाली 
असन्तोष में हम बने को ही गिरायेंगे, उसकी जगह कुछ नया बना नहीं 
पायेंगे । पुराना ढा देने से नही, अमी से नया निर्मोण करने लगने से 
नया समाज बनेगा । 


समाज पदार्थ की तरह की चीज नहीं है। वह वेजान नहीं, जानदार 
है | इसलिए पदार्थ को जिस गणित के विज्ञान के उसूलों से हम तोडते- 
जोड़ते हैं, वे ज्यो-के-त्यो समौज की रचना में काम नहीं देते | समाज की 
इकाई आदमी है और आदमी में मन है । इसलिए समाज की रचना का 
विज्ञान कुछ दूसरे तरीके का होगा । वह मानसिकता से जुड़ा होगा 
और उसकी नव-रचना बाहर के प्रहार से नहीं हो पायेगी | जैसे लकडी 
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को लोहे के औजारों से नाप-काटकर हम चीज तैयार करते है, वेसे 
समाज के मामले में हमारे पास लकडी अलग और उसको छीजते-काठने- 
वाले श्रौजार अलग नहीं है | हम ही औजार हैं और हम ही वह हैं 
जिनको गढा जाना है | इस तरह समाज का निर्माण आत्म-निर्माण हो 
जाता है। समाज से हम अलग नहीं ओर समाज हमसे झलग नहीं है। 
तब कोई भी उसूल, जो हमारा तो नहीं वल्कि समाज का लेखा-जोखा 
देते हैं, केबल उसका सुधार और निर्माण करते हैं, इृष्ट परिणाम कैसे 
ला सकेंगे ! 


चुनाँचे काम करनेवालो में दो पॉतें देखने मे आती है। एक, जो 
मानते है कि सारे साधनों और सारे आदमियो को 'स्टेट' के श्रधीन मे 
पहले एकत्र कर लिया जाय, फिर सब में सम-व्यवस्था और समान 
वितरण सहज हो जायगा | वाधा बनने को तब कोई चीज बीच मे नहीं रह 
जायगी । ऐसे लोग सगठन वनाते और राजनीति चलाते और उपजाते 
हैं। वे दलो की दृष्टि करते और उसी माषा मे उन्नति देखते हैं। 


दूसरे, जो मानते हैं कि वात ऐसी नहीं है कि सुधारा जानेवाला 
एक हो और सुधारने वाला दूसरा हो। समस्या को यह रूप 
मिलता है कि बेड बढ़ जाता है। यानी एक विषम चक्र 
पैदा होता है जो कठता नहीं । समस्या चेतन की है, जड की नहीं। सो 
चेतना का संस्कार करना होगा | वह काम सदा अपने से शुरू हो सकता 
है। वह संगठना का नही, साधना का है | वह कल पर भी मौकूफ 
नही, इस घडी से ही शुरू हो जाता है। वे कहते हैं कि खुदी से हम न 
चले, वल्कि सेवा की, यानी दूसरे मे अपनी-सी, मावना रखें, काम वेसे 
ही और उसी भावना से करे; ज्यादा हथियाना और बणेरना न॑ चाहे, 
जरूरी जितना ले ले श्रोर शक्य जितना उपजाते और बनाते चले जायें | 
ऐसे एक चले, थोड़े चलें, अधिक चलें तो आपही-आप नया समाज उग 
चलेगा | उसमे विषमता न होगी, सर्धा की जगह वहाँ स्नेह होगा, 
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शोपण की जगह सहयोग लेगा और आदमी की शक्ति जो एक दूसरे को 
पीछे और नीचे रखने मे लगती है, एक-दूसरे को बढाने और उठाने मे 
काम आयगी । तब हम देखेंगे कि आदमी की समसस्‍्याएँ खुद उन्नति 
करती जाती हैं। समस्याश्रो को मिटना तो नहीं है | तब तो जिन्दगी ही 
मिट जायगी और पुरुष का अर्थ पुरुषार्थ ही खत्म हो जायगा | नहीं, 
बल्कि समस्याओं का धरातल उठेगा और नोन-तेल-लकडी की वे न रह 
जायेंगी । वे सास्कृतिक और नेतिक होगी | तब आदमियों की होड़ 
आर्थिक न होकर पारमायिक होगी । 

भारत की राजनीति को मौका नहीं है कि वह माने कि बिना नीति 
के राज-काज चल सकता है | नीति-यानी धर्म-नीति, डिप्लोमेसी नहीं |, 
नेतिकता को बाद देकर स्वयं विग्रह का राजकारण श्रागे नहीं बढता | 
साथ ही गाधीजी से यह भी प्रत्यज्ञ हो गया है कि श्रव्यात्म न सिफ़ 
ससार से विमुख नहीं है; बल्कि ससार के श्रभाव में वह श्रधूरा और 
पीला हो रहता है । | 

इस तरह यद्यपि ऊपर के दो, मोतिक और नेतिक, दृष्टिकोयों का 
अन्तर गहरा: ओर मौलिक है, फिर भी विवाद की गु जाइश नहीं रहती। 
जो चेतना को छोडकर बाहरी परिस्थिति से जूक रहे हैं; ऐसे सांसारिको 
से अश्रट्के श्रीर हिलगे बिना सास्कारिकी का काम चलते रहना “चाहिए । 
चुनाव का ओर दलबदी का काम उस प्रकार का ईमान ओर स्वभाव रखने 
वाले लोग क्यो न करें ! ज्यादे-से-ज्यादा यही हो सकता है कि कुछ उसको 
रचनात्मक न माने। तो ऐसे रचनात्मक विचार के लोग उस दलगत काम 
से अलग रहकर अपना काम किये जावे तो स्वण् उन दलों का सहयोग 
उनकी मिल सकता है। बल्कि रचनात्मक काम एक ही साथ सब दलो को 
ताकत पहुँचानेवाला है। वह तो जमीन है जिस पर हर बीज को 
पड़ना और वहाँ से रस लेना है, नहीं तो वह जड न पकड पायगा | 

“स्वनात्मक' शब्द इधर पहुंत चलता है । जितकी जो करना होता 
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है, उसी को स्वनात्मक कह कर वह पेश करता है | गांधीजी ने जो एक 
नई भाषा हमे दी, उससे कठिनाई भी कुछ बढी है। व्यवहार नैतिक 
शब्दों के सहारे वलने शगा है | इस वजह से यहाँ तक कहा जाता है कि 
जहाँ अन्दर पाप हो, वहाँ मं ह पर धर्म पाश्नोंगे; जहाँ भीतर घात हो, वहाँ 
ऊपर म्रिठास होगी। यानी श्रादशवाद और नीतिवाद जहाँ है ढकीउला 
है, ऐसा प्रवाद हो गया है। यह कठिनाई बढ़ तो गई है| कारण, संशय 
श्रौर अविश्वास बढ गया है। फिर भी उसे पार करना है, इतने मात्रसे र्च- 
नात्मक शब्द और काम से पिंड छुडना नहीं लेगा है | स्वनात्मक वेहजो-- 

(१) श्रम से पदार्थ की उत्तत्ति या निर्माण करे, और (२) आपस 
मे सहयोग साभे और उसकी बाधा को हृटाये | 


दूसरी कोटि का काम मावना और प्रचार का है । जात-पाँत और 
रग-रीत का भेद, ऊँच-नीच का विचार, अपने-अपने धर्म का अ्रमिमान, 
ये श्रौर ऐसी बातें सहयोग के फैलाव में रुकावट होती है | इसी से ये फिर 
स्वार्थों के पोषण भे तहायक होती हैं। इन्हे गियना और जीतना होगा। 


पर मूल स्वनात्मक है वह जहाँ भ्रम मे से पदार्थ फलता है| इसके बिना 
भावना-प्रचार का काम भी बेजान रहता है, ठोस नहीं हो पाता | प्रेम 
का प्रचार किसने नहीं किया ! साहित्य ने किया, धर्म ने किया, संब 
समभदारों ने किया | पर उस प्रेम के नीचे स्वार्थ भी मजे में पलता 
गया । जिस प्रेम मे अपनी और अपने की कुर्बानी हो, वह प्रेम तो 
'बिरलों के हाथ भ्राया। श्रधिकतर वह भावना मे समाकर और सूखकर 
रह गया, श्रौर व्यवहार को अछ्ूता छोड गया । नतीजा यहाँ तक कि 
घनी ही धर्मी दौखने को शेष रहा। यानी, मावना को श्रम में उतारे 
बिना बात पूरी बनती नहीं। भावना तक बात व्यक्तिगत रहती है, कर्म में 
'उतरकर्‌ ही वहलामाजिक रूप लेती है। मावना एकाकी है, कर्म सहयोगी। 
भक्त श्रमिक न हो तो हो सकता है कि उसकी भक्ति उत्तट दीखे, पुर 
वह भव-बन्‍्ध न काटे | वह अ्रसामाजिक भी हो सकती है; कारण, वह 
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अनुत्पादक ही रहती है। श्रव व्यक्ति पदार्थ को उपयोग में लाये बिना, 
और इस तरह उसे चुकाये विना, तो रह नहीं सकता ।,वह खाता 
है श्र कुछ-न-कुछ रखता और पहनता है । तो पदार्थ उपजाने में भी 
उसका भाग होना चाहिए। श्रम से छूटकर भक्ति मानो इस कर्चव्ण से 
भी छूट जाती है। तब वह नेतिक की जगह शायद कुछ भावुक 
भी हो जाती होगी | मावुकता श्रनजाने अपने नीचे एक विशेष प्रकार 
की निर्ममता की धरती बना या बचा छोड़ती है । यहाँ अ्र॒तामाजिकता 
की जड शेष रहती है और वह कठती नहीं, वल्कि अन्दर-ही-अन्दर फेलती 
रहती है। ऐसे व्यक्ति मे और समाज में घोर इन्द्र पेदा हो जाता है। 
तपस्वी स्खलित होता है और मक्त मालदार बनता है । 


इस प्रकार रचनात्मक में मुख्य धार हे थज्ञार्थ किया गया उत्मादक 
अ्रम | उत्पादक का मतलब है वेशानिक | केवल भ्रम से नहीं चलेगा। 
न इतना काफी है कि वह भ्रम कुछु तो मी उपजा दे । नहीं, उसमे 
वैज्ञानिक व्यवसाय-बुद्धि को भी लगाना होगा। तब वह सही मानों में 
रचनात्मक हो सकेगा। 


शोक की तरह आध घर्टा चर्सा चला लिया ओर वह रोज भी 
चलाया, पर सूत का हिसाब नहीं रक्खा, आगे उसके बुनवाने आदि में 
लापरवाही की तो वह काम भावनात्मक वो हुश्रा, रचनात्मक पूरा नहीं 
हुआ । उससे मानतिक सन्तोष कुछ हमको अवश्य होगा; पर नये समाज 
की रचना की नींव नहीं पडेगी । 


समाज झ्ादमियों की बहुतायत का नाम नहीं है। उस बहुतायत से 
तो भीढ होती है। समाज आपसी सम्बन्धों से बनता है । सख्या ओर 
भूगोल मे तमाजिकता नहीं है। इसलिए श्रापसी सम्बन्धी में जितनी 
गहराई, ऊँचाई और घनता होगी, उनमे मयादा और व्यवस्था होगी, 
उतना ही समाज विकतित समझा जायगा । यों माता ओर पुत्र में 
अन्तर होता है, दोनों किसी लिहाज से वरात्र नहीं दो सकते और नहीं 


सर्वोद्य की नीति १३ 


व्यावहारिक, सासारिक; श्रॉकिक ओर बौद्धिक-वैज्ञानिक नीति इसके 
पार जा भी नहीं सकती । प्रत्यक्ष द्वौत उसका चरम सत्य है श्रोर श्रद्वैत 
यदि उसके लिए है तो केवल माया के रुप में है | 

किन्तु एक दूसरी भी नीति है | उसको कहे सर्वोदय” | यानी एक 
के उदय के लिए दूसरे का श्रस्त चाहना भूल है | तवोदय अध्यात्म की 
नीति के तौर पर तो मान्य रहे, कर्म की नीति के तौर पर वह असफल हो 
जायगा--ऐसा श्रनेक कर्मियों का श्राग्रह है | फिर भी कुछ की निशा 
है कि कर्म की भी सच्ची नीति वही है । वे उस सब कर्म का इन्कार 
करने को तैयार हैं, जो सवोदय के काटे पर सही नहीं तुलता | उनका मानना 
है कि ऐसा कर्म प्रपंच रचता है, बन्धन बढाता है, आजादी नहीं लाता । 


गाँधीजी के बाद अभी जमाव हुआ था, जहाँ कुछ लोगों ने घोषणा 
की कि वे कर्मी हैं, कर्म में रहेंगे; लेकिन उस समस्त कर्म में और उसके 
जरिये उन्हे सर्वोदय को ही साबित करना और साधना है | संवोदय- 
समाज के इस ऐलान मे वे सब लोग शामिल थे जो गाँधीजी के 
चलाए चौदह सूत्रवाले रचनात्मक कार्यक्रम में लगे रहे हैं | उनका 
मानना है कि वह काम हिन्द में होता रहा है सही, लेकिन उसमे तो 
दुनिया के सवाल का भी हल है ओर दुनिया उसको मानकर और उस 
पर चलकर ही लड़ाई से छुटकारा पा सकती और शान्ति और उन्नति 
के लिए खुल सकती है । 


स्पद्धो पर चलनेवाले समाज में सर्वोदय की और श्रहिंसा की नीति 
से राज कैसे चलेगा श्रौर समाज केंसे बनेगा या बदलेगा, यह संकल्प से जिसे 
समझ नहीं आता, उसे समभाना संभव नहीं है। तक से श्रद्धा आ भी 
केसे सकती है ! वह बुद्धि की नहीं, हृदय की चीज हे । अल्लाह भी एक 
है और ईश्वर भी दूसरा नहीं है | फिर भी मतवादी बुद्धि दोनों मे एक 
को नहीं देखती, उनमे भेद देख चलती है और अनबन ठान बैठती है । 
इसलिए वह जो भाषा पर टिककर नाम और नारो के पीछे नहीं चलता, 


१४ प्वोद्य 
जो सीधा जानता ओर तीधा देखता है, ऐसा हृदय ही उसको पा सकता . 
और धार सकता है | 

गॉधीजी के बाद यह श्रव खयाली चीज नहीं रह गई ह कि श्रहिसा 
से राजजाज ओर कामकाज भी चल सकता है | हिन्दुस्तान की श्राजादी 
खुद सबूत है कि श्रहिंसा मे बडी ताकत है, जो आत्मिक होने की वजह 
से भौतिक तोर पर कम नही, ज्यादा ही कारगर है। 

वह दर्शन, जो विग्नह की भाषा से सचाई को खोलता ्ौर लेता है, 
भमेले को निबदा पाया है, ऐसा कहदी दीखता नहीं है। बल्कि उसे जब 
मौका मिला तो लबश्याँ ही उससे पेदा हुई है । 

दूसरा आस्तिक दशशन है | वह श्रद्वेत मे निश रखता है और उससे 
कभी डिगने को तैयार नही | उसका सत्य श्रहिंसा हैः यानी, यज्ञ, 
कुबानी, क्रॉस | 

पहले मे से मारना निकलता है। मारने के श्रन्दर खुद मरने से बचने 
वी चाह छिपी रहती है। दूसरा मारे बिना मरने की राह चलता है। यह 
दुनिया को कुछ उन आँखों से देखता है जहाँ दूसरे का फलना-फूलना , 
अपना ही मालूम होता है श्रोर श्रच्छा लगता है । दूसरे की तकलीफ अपनी 
मालूम होती है और तकलीफ देती है। यह दर्शन दिखाता है कि बालक 
को पालकर माँ छीजती जाती है ओर बूढी होती जाती है सही, लेकिन 
बालक के बढने के साथ उसकी खुशी भी बढती जाती है | वह मरती है 
तो यह भी देखती है कि बालक मे वही जी रही है | यह प्रेम की राह 
है और दुनिया देखे या न देखे, यह प्रेम ही इस दुनिया को जिलाये रख 
रहा है । यो वेटो-बेटों में या मॉ-वेटो मे मी क्या कलह नहीं होती ! 
बह कलह होती ही तब है,जत्न दोनों के परो तले सुइब्बत की जमीन है जिसे 
वही इुक भूल गये होते हैं| 

मुश्किल यह है, ओर यह बहुत बडा खतरा भी है, कि प्रेम जब 
हृदय की और भावना की सवाई है, तब कर्मेन्द्रियाँ अरहकार-जन्य बुद्धि 
से श्रनुमति लेकर चल पढती हैं। कर्म ऐसे धर्म से छूट जाता है। 


सवोदय की नीति शक 


इसलिए, सारे रचनात्मक काय को बराबर करते रहना जरूरी है कि वह 
अहिंसा की कसौटी पर सही तो उतर रद्द है न। बद्य फल देनेवाला 
काम भी जड में गलत हो तो फेक देने लायक हे | चर्खों अ्रमली अहिंसा 
हैं| अश्रह्िंसा ही चर्खे में अमल न पा रही हो तो क्या वह सिफेी लकड़ी 
ही नही रह जाता जो' चूहे के काम की है ! 


देश अभी बेंट कर चुका है। हिन्दुस्तान वह रह गया है जो पाकि- 
स्तान से श्रलग है | गाँधीजी के नीचे हम क्या सपना लेते आये, क्या 
क्या सीखते और करते आये ये ! क्‍या हम न सोचते थे कि 
हिन्दुस्तान में सब कौ एक होगी और दुनिया के एके 
की ही उससे, यानी हमसे, शुरूभ्रात होगी ! पर मुल्की और कोमी एकता 
तो नही हुई, ऊपर से बेंटवारा आ गया | लेकिन सचमुच क्या दिल भी बेंट 
गया है! तब तो गाँधी सचसुच ही मर गया और यह मूठ है कि वह अमर 
है । लेकिन अमर अ्रगर एकता ही नहीं है, एकता की बानी और एकता 
के काम ही अ्रमर नहीं हैं, तो अमर फिर इस संसार मे है क्‍या ! 


गाँधीजी कहते रहे कि हकूमते दो बनी है सही; हिन्दुस्तान का दिल 
एक है। वह दो नहीं हो सकता । कारण, हिन्दुस्तान का दिल 
वहाँ है, जहाँ इन्सानियत का दिल है | हमेशा से यहाँ अनेक 
धम, जाति और रंग के लोग: श्राते रहे है और एक दूसरे को पहचाना 
ओऔर जानना सीखते रहे है। गेर मानकर श्राये, पर अपने बनकर रह 
गये हैं। श्राखिर श्रापत्र की दुश्मनी और गेरियत कभी तो मिट्नी है, 
नहीं तो दुनिया को वीयन ्रौर ज़तम हो रहना है | सब भेद रहते हुए 
यह हिलमिल कर 'एक बन जाने की कला का उदय भारत मे होता 
आया है। मनुष्य-जाति के निमित्त जैसे भारत अपने समूचे इतिहास मे 
से इसी प्रयोग को साधता आया हे। भारतीय संस्कृति, भारतीय धर्म, 
अगर कुछ है तो वह इसी महाप्रयोग का परिषाक फल है। मानो यह भूमि 
जगत के लिए प्रयोगशाला थी, जहाँ से समन्वय के सूत्र को फलित होना 


है पूर्वोदय 
था | ताकि जब मानवता घोर आवश्यकता में हो तब भारत उस परीक्षित 
प्रयोग को पूरे वेशनिक और सचित्र रूप में दुनिया को देकर साथंक 
हो सके | 

सर्वोदय नीति की तरफ़ सबकी आ्राशा की निगाहे हैं| उन आशाश्रों' 


को उठाने और पूरा करने के लिये विश्वातियों को श्रपने कभे तैयार 
कर लेने हैं। 


+११ 
सोदयः वतेमान ओर भविष्य 


प्रशन--राऊ के सर्वोदय-समाज-सम्मेलन के बारे मे आपकी क्‍या 
राय है ! 


उत्तर--मैं उसे सफल हुआ समभता हूँ। प्रस्ताव एक आया और 
विनोबा के सुझाव पर प्रस्तावक ने सदूभावना के साथ उसे वापस खींच 
लिया | यह सफलता का ही प्रमाण है 


प्रश्न--आपका निर्देश शायद श्री गुलजारीलाल नंदा के प्रस्ताव की 
ओर है। उसके बारे में आपको क्या कहना है ( 


उत्तर--प्रस्ताव अपने में क्या बुरा था; पर बात की गहराई तक 
शायद वह नही जाता था। भूमिका मे एकाधथ वाक्य सरकार के लिए 
श्रालोचनात्मक थे जो गेरजरूरी माने जा सकते थे। काला-बाजार की 
बुराई पर उसमे जोर था | जिसे 3उजला माना जाय, उस बाजार में और 
कालेबाजार मे विभाजक-रेखा सरकारी कानून की ही हे न? नेतिक 
कानून से देखें तो खुला बाजार भी कोई खास उजला नहीं रहता। वह 
भी खासा काला समझा जा सकता है | अ्रसल मे आज की अर्थनीति ही 
आंधी है | ब६ नफे के लिहाज से चलती है और सरकार खुद एक व्या- 
पारिक संस्था बन जाती है। सर्वोदय माननेवाले कालेबाजार की बात 
कहकर उजले वाजार को श्रद्वृता छोडे और उसकी एक तरह अपनी सही 


क्‍८ पूरवोदय 


मुहर दे दे, इसे में तो ्रपनी तरफ से ठीक नहीं मानेंगा। हुकूमत का 
काम शायद अपने कानन की रक्ता पर रुक जाता है। सेवक का कास 
उससे आगे जाता है। तीन हजार या अ्रधिक तनख्वाह पानेवाले की पीठ 
ठोक कर, वाजिव से ज्यादा दाम देकर धासलेट की बत्ती घर मे जलाकर 
काम करनेवाले दीन को लताडने में कानून की सेवा हो जाती हो, इन्सान 
की तो सेवा विशेष नहीं होती इस दरष्टिं से प्रस्ताव कुछ गहरा जता था, 
ऐसा मेरे मन को श्राश्वासन नहीं है । इससे मेरे मन मे उसका समर्थन 
भीनथा। यो अपने मे प्रस्ताव निर्दोप था। लेकिन अन्त में तो वह 
वापस खिंच ही गया | इसलिए उत्की चर्चा क्‍या ! ध्यान मे यह रखना 
है कि कम की दृष्टि एक है, धर्म की दृष्टि कुछ दूसरी है। सर्वोदय-समाज 
मे दोनो तरह के लोग हैं | विनोबा की दृष्टि कार्मिक से श्रधिक भामिक है 
श्रौर यह सर्वोदय-समाज के भविष्य के लिए अच्छा ही है। 

प्रश्न--उक्त प्रस्ताव से सम्मेलन में काफी गर्मी पैदा हो गई थी | उसे 
वापत लेने पर सबकी लगा कि सम्मेलन ने कोई विधायक कार्यक्रम उन्हे 
नहीं दिया | है न ! 


उत्तर-हाँ, लगा तो | श्राखिर लगभग दो दिन जिस वात को बीच 
में लेकर बीते, उसको कुछ मूर्त करनेवाला प्रस्ताव ही वीच ते खिंच गया, 
तो लोगो की अवश्य लगा होगा कि जैसे वे श्रधर मे रह गए। वात वह 
दुखती रग की थी, जेसे उस राग को खुला और दुखता ही छोड दिया 
गया | कोई-कोई यह माव लेकर गये हो कि यहाँ बातें बडी हैं, लेकिन 
काम सिफर है, तो मुझे बहुत विस्मय न होगा | जानता हूँ कि वस्तुत्यिति 
यह नहीं है। प्रस्ताव पांस न करमे की दृष्टि के पीछे जबरदस्त वेग 
पडा हुआ है | मीतर का वह वेग ( डाइनेमिज्म ) ऊपर उमरा नहीं दीख 
पडा, इससे हम भ्रम में न पढ़ें | असल मे सर्वोदय का काम सबको अ्रपनी- 
अपनी आत्मा, इस तरह सर्वात्मा, की तरफ अ्रमिमुख कर टेना है। किसी 
अमुक अत्ताव की तरफ सबकी खींचने की कोशिश से वह नहीं होगा। इंत 
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आत्मालोचन की तीत्ता में से प्रचश्ड शक्ति उततन्‍न हो श्रानेवाली है। 
आत्मशोध की यह प्रक्रिम ऊपर से गूंगी हो, वाचा मे से जब उसके 
फूठने का समय आयगा और कम मे जब वह जगेगी, तब जान पड गा 
कि वह अमोघ है | फिर भी अधिवेशन के व्यवस्थापको की कर्म-कुशलता, 
की त्रुटि ही मैं मानता हूँ कि लोगो को एक अ्निश्चय के भाव मे विदा” 
होने दिया गया | उसी सध्या-प्रार्थना के समय विनोबा ने जो प्रवचन किया 
वही यदि अधिवेशन मे हुआ होता, तो लोग अभाव नहीं, एक बिजल्नी 
लेकर जाते | शून्यता की जगह आगे के लिए उत्साह श्र स्फूर्ति उनमें॥ 
भर गई होती | पर हम माने कि सेक्क उतना शब्द की श्रपेज्षा में नहीं हैं, 
वह आत्मोन्युख है और बाहर के अमाव को अपनी भरद्धा से भर देने के 
लिए ऋरटिदद्ध हैं | 


प्रश्य--आत्मशोध की आपकी वांत सही है, पर अ्रधिकांश लोग ऐसा 
कार्यक्रम चाहते है जिसको वे करें ओर जिसका परिणाम आ्राँखों से 
दौखे। सर्वोदय-समाज के सेवकों को क्या आप ऐसी कोई चीज सुभायेंगे ! 


उचतर--आँखो से दीखने के लालच को बढ़ावा देना अच्छा नही है |, 
कम की कमी कहाँ है ? अनेक सूत्रों कार्यक्रम तों समाज की रचना के 
प्रस्ताव मे ही पढा है। प्रश्न कर्म के अ्रभाव या चुनाव का नहीं है | प्रश्न 
है कि उस हाथ के काम का ओर हृदय की श्रद्धा का सूत एक है न £ 
काम में से यह भ्रद्या प्रकट होती है तब काम बहुत छोण होकर मी बहुत 
फल देने वाला है | अन्यथा वह मात्र जडता का सूचक हो सकता है। 
काम में से अहिंसा नहीं निकलती है, अ्रहिंसा मे से काम निकालना चाहिये | 
यानी प्राथना ही बाहर रूप लेकर कर्म बने तब वह कर्म अकर्म होता और 
. वब्धन काठता है। बह दृष्टि जो काम पर अ्रट्कती है, परिमाण की भाषा 
में सोचने लग जा सकती है। यही राजनैतिक दृष्टि है । यह किक दृष्टि 
है श्रौर व्यक्ति की गणना इसमे अंक में होती है| इसमे फल की तरफ 
निगाह है | यह दृष्टि मितत और कारखाने खडी करती है जिसमें आदमी. 
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“सिर्फ़ द्ाथ हो जाता है ! थानी वह आत्मा या विवेक नहीं रहता | लेवर को 
भाषा में इतने आदमी का मतलब है--'सो मेत्री हैंडल !! आदमी की 
संख्या ५८ काम करने के “घंटे--फल का परिमाण । यह उसका दशन-सूत्र 
है। यह फामू ला हम जानते है, गलत है। आदमी सवेतन है और या 
तो वह अपना समककर मन से काम करता है या पराया समभकर खाली 
मजदूरी के खातिर वेमन से काम करता है। हम जानते है क्रि दोनो 
हालतो मे फल एकता नहीं आ सकता । ऊपर परिमाण में एकसा दीखे 
'औ, पर एक मे अहिंसा है; दूसरे मे हिंसा है। सामाजिक दृष्टि से एक धर्म 
है, दूरा पाप | एक से प्रन्‍न्‍नता का और सामाजिकता का विस्तार होगा, 
दूसरे से विकार और वैर फैलेगा | इसलिए प्रश्न यह नहीं है कि काम यह 
हो कि वह हो, प्रश्न तो मुख्य यह है कि उसमे इत्ति स्वेच्छित सेवा की 
हो। मूल में यह बृत्ति अनिवार्य मानकर चलने से बड़े नफ़े के लिए किये 
गये मारी श्रायोजन हमे श्रनिष्ट ठहरते है | वहीं से विक्रेन्द्रित श्रर्थनीति 
अथात्‌ व्यक्ति-केन्द्रित भ्रम-नीति का सिद्धान्त प्राप्त होता है । इसी से आप 
पायेंगे कि सर्वोदय-समाज का वजन वहाँ नहीं है जहाँ पर कि वजन रखने 
और देने के हम आठी बनते आये हैं। राजनैतिक कर्म की धूमधाम में 
इमारी दृष्टि वहुमु खी जो हो गई, उसका अनिष्ट चारो तरफ देखते मे 
आता है | सर्वोदिय-समाज को उस अनिष्ट से लब्ना है| इससे बृहत्‌ कर्म 
की मापा मे उसे सोचना मी क्‍यों चाहिए! 


प्रशन--स्वोदय-नीति पर वोलते हुए आपने अपने मापण में कहा 

था कि रचनात्मक काय करनेवाले श्रनुभवी लोगों को सरकार में जाना 

चाहिए और अपने अनुभव का लाम शासन को देना चाहिए। इससे 

आपका क्या ताल हैं ओर इसके लिए आपके निश्चयात्मक सुझाव 
"क्या हैं ! 

उन्तर--हाँ, राजा और प्रजा के वीच इस वक्त भारी नासमभी है। 

आपसी खाई बढ़ रही हैं और वहाँ दुर्भाव पैदा होता जा रहा है| राजा 
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इस समय कौन है ओर प्रजा-सेवक कौन ! दोनों ही अपने को गाधी- 
भक्त मानते हैं | यानी एक ही गाधी-कुठम्व के वे आदमी हैं। तब दोनों 
में अनवन और दुभोवना केसी ! यह स्थिति बहुत चिंतनीय है। लेकिन 
अकारण भी इसे नहीं कह सकते। गाँधी की ठेक थी--श्रहिंसा । जिसने 
उन्हे गोली से मारा, क्या उसके प्रति भी उनके हाथ नहीं जुडो ! और उस 
समय उनके मुंह से निकला->हे राम' | उन गाँधी को पिता माननेवाले 
राष्ट्र की हुकूमत का फौजी खर्च घट नहीं रहा है, वढ़ रहा है। ऐसी हालत 
में प्रजा-सेवक चुब्ध हो तो उसे मी क्या कहा जाय ! पर क्या सेवक यह 
मानेंगे कि राजा ओर प्रजा के बीच तो अ्रह्िंसा नहीं हिंसा चाहिए ! दूसरी 
हिंसाओ को तो लोग अनुचित मानने लगे है। जैसे हिन्दू-मुसलमान के 
बीच, अ्रन्यज और कुलीन के वीच, श्रमिक और धनिक के बीच विरोध 
आऔर हिंसा अनिवार्य और इष्ट नही है, ऐसा लोगों को दीखने लगा है| 
लेकिन राजा के प्रति प्रजा में वैर भर विद्रोह जगाया जाय तो जेंसे यह 
अभी भी उचित मालूम होता है | यह टिंसा मानो हिंसा ही न हो, ऐसा 
कुछ वातावरण बना हुआ है। अर्थ-तक पर सहारा रखनेवाला जो 
पश्चिम का राजनेतिक विचार हमारे वीच आया तो इसने कुछ ऐसी हवा 
पैदा कर दी कि जैसे विद्रोह सनातन और परम धर्म है। उसी परिपाटी में 
हमारा पिछुला जीवन चला है ओर चल रहा है। मेरा मानना है कि 
सर्वोदय-मावना के लिए इस जगह सब से भारी चुनौती है। कुछ मित्रगण 
जेंसे सरकार के प्रति सहानुभूति की कोई जगह रहने देना जरूरी नहीं 
मानते | गॉधी-रिवार में इस तरह का मनमुणव अच्छा नहीं है। गॉधी- 
नीति क्या जीवन की समग्र-नीति नहीं है ! उसमे आदश भी है और व्य- 
बहार भी । दोनों वहाँ एकमएक हैं | व्यवहार से अलग आदश की सिंतना 
वहाँ नहीं है श्रोर आदणशं मे जितना इल हो, उससे ज्यादा व्यवहार का 
रखना जेसे वहाँ परिग्रह का रखना हो आता है। उस गाँधी-नीति को 
दुनिया केसे मानेगी अगर उसके वारिस,राज-ल्षेत्र और प्रजा-क्षेत्र में काम 
करनेवाले हम लोग, समग्र माव से नहीं चलकर दिखा सकेंगे ! यानी, जब 
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शासन को शासन के रूप में भी अहिंसा की तरफ, चाहे फिर कितनी ही 
थीमी गति से हो, नहीं वढाते ले जा सकेंगे ! सर्वोदिय-समाज के सामने इस 
समय इससे बडा सवाल दूसरा है, ऐसा में नहीं मानता | तब क्‍या हो ! 
इस बारे मे मैंने माना है कि मेरी मर्यादा सीमित है। मै तो समाज का 
सेवक भी नहीं वना हूँ । श्रपनी तरफ देखता हूँ तो मन हार जाता है और 
सदस्य बनने की हिम्मत नहीं होती है। श्रपने मन की चिन्ता सेवकों के 
सामने रख देने से आगे मुझे क्या करना चाहिए, सूक नहीं पढता | राऊ 
में उतना ही मै कर सका था। आगे विनोवा जाने और राजेद्धवाबू 
जाने । 


सरकारी नौकर इधर युद्ध-पूव से पचगुने हो गये हैं। ऐसे दम क्या 
येटेलीटेरियनिज्म की ओर जा रहे हैं ! नहीं जा रहे हैं, सो तसल्‍ली मन को 
नही मिलती | मेरे मन तो कप्रौटी वही सनातन सिद्धान्त है कि 'हकूमत 
वह उतनी ही अच्छी जितनी कम हकूमत हो |” पर हुकूमत के पास अपना 
तक है, क्योकि उसकी अपनी खास कठिनाइयॉ और खास जिम्मेदारियाँ 
हैं। इस बीच घूसखोरी और भ्रशचार की उसको शिकायत है और सबको 
शिकायत है। खाद्य के और कपडे के और रोजमर्स के काम की दूसरी चीजो 
के भाव कोई खास कम नहीं हो रहे है। देहात के आदमी की मुसीबत 
वही जानता है । उसके श्रोर खाने के वीच जाने कितनी व्योढ़ियाँ है। 
इस हालत में कुछ नहीं किया जा सका, शासित को असहाय और शासक 
को सच्छुन्द ही अनुभव करने दिया गया तो दोनों के बीच का बैर और 
विचोली खाई मे जीनेवालों का भोगाचार बढने ही वाला है। राज्य के 
शी पर हैं गाधी के लोग और प्रजा के पद-तल में मी है कुछ याँधी के 
ही जन | उन दोनो के ऊपर दायित्व जाता है कि शासक और शासित 
ओर राजा और प्रजा के बीच सामंजस्थ बना रे ओर जो थोडा-बहुत 
स्थानिक भेद वीच मे रह भी तो उसमें खुवास और सद्भाव उपने | 
यह नहीं हुआ तो मेंद हमको खा जायगा । भेद यानी विग्रह और युद्ध का 
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दर्शन | कम्युनिष्म और क्या है ! श्र की माषा मे वह स्टेट केपिटलिज्म 
(पूंजीवाद) है। नीति की भाषा में वह वैज्ञानिक हिंसावाद है | हम निश्चित 
श्र सक्रिय अहिंसा से, और उसकी तरफ, नहीं बढ़ सकेंगे तो हिंसा को 
हमारे बीच फलते और फूलते ही जाना है | दमन ओर इन्पलेशन (नोटो के 
पोलाब) से न कुछ दबता है, न वनता है। इनके सहारे चलकर सरकार नाश 
की तरफ बढ़ती है। मन की यही सब दुश्चिन्ता थी जिसको लेकर मुस्से 
राऊ में बोलने की धृष्ठता वन पडी | इधर विनोवा और राजेन्धवाबू और 
उधर नेहरू और सरदार, इन चारो को मिलकर कोई तरकीव निकालनी 
होगी। दुनिया की आआँखो मे हिन्दुस्तान को कुल मिलाकर एक तरफ 
चलना होगा | वह तरफ अहिंसा की होगी तभी दुनिया अपने अंतर्राष्टीय 
क्षेत्र मे गाँधी की अहिंसा को मानेगी | यह हिन्दुस्तान के हाथ मे है कि 
गाधी को या तो दुनिया के लिए निरे सिद्धान्त का आदमी बना दे या 
उसे सच्चे लोकनायक और लोकन्नाता का रूप मिलने दे | मेश सचमुच 
मानना है कि इस संकट के अवसर पर हमार अरकिंचन मूक लोकसेवक 
गाँधी के नाम पर चलनेवाली सरकार की सहायता को नहीं आया, या 
सरकार उस सहायता से लाम नहीं उठा पाई तो दोनो ड्बेंगे। अहिंसा 
का नाम भी डबेगा, उसका काम भी डूब जायगा। रनात्मक और 
पालॉमिंटेरियन या एड़मिनिस्ट्रेटिव काम मे भेद हो, लेकिन संकट के समय 
उनमे हमे अमेद भी देख लेने की हिम्मत करनी होगी | सरकारी अमला 
वही है, जो था। वह अफसरी भावना में पल्ा-पुसा है | काम सेवकाई 
की भावना से ही सघनेवाला है। उस अमले का दिल एक दिन मे कैसे 
बदल जायगा ! ऐसी हालत मे प्रजा के प्रतिनिधि होकर जो अ्रमलदारों 
के शास्ता बने हैं, उन्हे अपने उदाहरण से सच्ची सेवकाई दरताना और 
सिखाना होगा। इसी से राऊ मे मुझे कतना हुआ था कि रचनात्मक कार्य 
में तपे हुए सेवकों को लाना और इस नये काम में परखना होगा। 


निश्चय ही वह विचार सबके सामने है और विनोवा और नेहरू के हाथ 
उसे अमल देने का काम पड़ा हुआ है। 
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प्रश--स्वोदय की कह्पना मे तो विश्व-बंधुल्व निहित है, तव राष्ट्रों 
की राष्ट्रीयता को उसमे क्या स्थान होगा ! 


उत्तर--विश्व-वंघुल्न मनोरस शब्द है। वह छुनते तो सदा से है। 
लेकिन जैसे व्यवह्र की धरती का न हो, कुछ आप्तमानी हवा का ही वह 
हो | इस तरह के विश्व-वंधुत्व से सवोंदय का काम नहीं चलेगा | उसमे 
यथार्थता डालनी होगी। श्राज विश्व राष्ट्रो मे बेंथ है | राष्ट्रीय सरकारें 
उसकी इकाई है। उन सरकारो का तंत्र श्रलग-अ्र॒लग तरह का हो सकता 
है, पर उन्हे एकत्रित करके रखनेवाली और दूसरों के साथ उनके व्यव- 
हस्वृतन को नियमित करनेवाली चीज राष्ट्रमावना ही है। आगे 
साम्रात्य फैले हैं, कामनवेल्थ है, राष्ट-समहों की संघटना है, श्रमी हाल- 
का एटलाटिक पेकट है, कम्युनिस्ट 'कामिनफार्स! है और इन सबके वाद 
यू ० एज० श्रो० है; लेकिन इनमे से कहीं भी राष्ट्र-्वेतना श्रनुपस्थित या 
असंगत नहीं है| तित पर यह सब एक या अधिक सरकारों के सम्मिलन 
से बने हैँ। सरकारों के मिलने से लोग मिलते हैं, यह सममना सही 
नहीं होगा । नीचे प्रजाओ मे एथक्‌ चेतना वनी चली ही जाती है। हमारा 
कारोबार आज के दिन नेशनेलिटी (राष्ट्रीयता) के श्राघार पर चलता है । 
जरूर हमें इस सुविधा का उपयोग करते हुए धीरे-धीरे इससे उत्तीर्ण हो 
रहना होगा। यह काम तव तक नहीं होगा, जब तक हर दो राष्ट्र अपने 
सीमान्त पर फौजी छावनी डालकर अपने की सुरक्षित मानने की भ्रादत 
जारी रखते है | ऐसे राष्ट्रवाद का नारा अपने को सबसे ऊँचा उठाये 
विना ने रहेगा और उसके प्रचार और शोर के नीचे कुछ भी और नहीं 
सुनने को मिलेगा | ईश्वर की सत्ता को दवना या दुबकना होगा जिससे 
उसका स्थान राष्ट्रसता ले। आज हम इसी स्थिति मे हैं। सर्वोदय 
भाव राष्ट्र को स्वीकार कर सकता है, किन्तु वहीं तक जहाँ तक राष्ट्र स्वयं 
मगवत्सत्ता को स्वीकार करता श्रौर उठ राह पर चलने मे तुविधा देता हो । 
यानी राजनीति वही चले जो निरपेन्ष नीति, घर्म-नीति, का श्रनुशासन 
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स्वीकार करे। ऐसे हिंसा यानी स्पद्धां-विग्रह पर टिक पहनेवाला राष्ट्रवाद 
गलत रहरेगा | कारण, वह आगे पीछे अंतराष्ट्रीय तनाव वहाने मे योग 
देनेवाला होगा | श्रहिंसा को अपने सब व्यक्तिगत, सामाजिक, साव॑- 
जनिक, राजकीय श्रोर अंतर्राष्ट्रीय-व्यवह्वर के लिए एक सूत्र बनाना होगा | 
इसमे व्यक्ति से लगाकर राष्ट्र या राष्ट्रसमह तक किसी भी इकाई का खंडन 
नहीं है मै स्वयं रहकर हिन्दुस्तानी मी रह सकता हूँ, बशते कि इसमे दूसरे 
के या इतर-देशीय के साथ गेरियत या विरोध का भाव गर्मित न हो। आप 
देखेंगे कि यह शर्ते स्वार्थ को नीति मानने पर किसी भी दायरे में पल नहीं 
सकती । मै अगर अ्रपने स्वार्थ से चिपय हूँ, तो दूसरे के साथ मेरा विरोध 
टल नहीं सकता | ऐसे फॉस और समस्या उत्पन्न होगी ही। इस तरह 
राष्ट्रनीति या राजनीति किसी भी वर्ग अथवा राष्ट के स्वार्थ के संरक्षण को 
अत और इृष्ट मानकर चलना चाहेगी, तो शेष से मेल-जोल साधना उसके 
लिए शक्य न होगा | यानी स्वोदय एक चेतावनी है संसार के समग्र 
राष्ट्री की राष्ट्रजीति और सब कही की राजनीति के लिए | अपनी कल्पना 
को स्व-श्रथ और विग्रह से हटाकर परम-अ्रथ और संग्रह तक वे नहीं 
उठा पायेगे, तो उन राष्ट्रों को आपस मे लड मरना होगा | लब्ना कोई 
नहीं चाहता, फिर मी लडना जो पड्ता है सो कुछ ऐसे ही आंतरिक कारणों 
से जो उन्हें ्वाधीन छोड्ते ही नही हैं। अ्रथोत्‌ किसी राष्ट्र की राजनीति 
तब तक नैतिकता की ओर नहीं चल सकती, जब तक उस राष्ट्र का 
आतरिक अ्र्थतंत्र विकेन्द्रित और मुद्रा के स्थान पर भ्रम मे केन्द्रित न हो । 
श्राप देखेंगे कि इस तरह सर्वोदय निरा नारा बनने नहीं श्राया है। उसके 
पास समग्र दृष्टि हे । श्रोर वह जबकि राष्ट्र और उनकी राष्ट्रीयता, जिनको 
उनकी अपनी-अपनी ऐतिहासिक और सास्कृतिक परम्परा थामे हुए है 

भंग नहीं करना चाहता है, तब परस्पर सामजस्य लाने का मार्ण उनके शआरागे 
अवश्य खोल देता है | 


लेकिन यह सब मनसूत्रो का अम्बार क्यों ! भारत की अपनी राष्ट्रीयता 
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जब तक कांटेदार बनी है तब तक आगे बातचीत बढ़ाने का ताहस ही 

क्या करना ! मेरे ख्याल मे गाँधी की जन्मभूमि, कर्ममृम और धर्मभूमि 

यह भारत श्रपनी राष्ट्रीयता को सही दिशा में नहीं मोड़ तकेगा तो इस 

भारत को केन्द्र बनाकर उठनेवाला नेतिक अभ्युदय का यह सर्वोदय- 

आदोलन भी बहुत आगे बढ़ सकेगा, इसमे सदेह है। हम सबको इसलिए 
अभी तो अपनी पूरी कोशिश इसमे लगाने मे लगना चाहिए। 


१४१ 
हि ५ | 
सवादय 

स्वोदय” पर जितना ही कहना चाहता हूँ, शुरू करते उतनी ही 
उलभन होती है । उस शब्द को तो आप जानते है। दक्षिण अफ्रीका 
में गाँधी जी ने रस्किन की पुस्तक ([7/0 8 88 का अनुवाद 
किया तो उसे नाम दिया “सर्वोद्य' | गाँधी जी के उठजाने पर उनकी 
नीति मे आस्था रखनेवाले लोग पिछुले साल सेवाग्राम मे जमा हुए तो 
उन्हें अपनी भावना व्यक् करने के लिए सबसे उपयुक्त शब्द जेँचा 
यही सर्वोदय | सीधा उसका मतलब है, सबका उदय | यानी श्रस्त 
किसी का भी नहीं। आज के जमाने में इस तरह की श्रद्धा रखना और 
जतलाना बडी हिम्मत की बात है | क्योकि सूरज उदय होता है तो क्‍या 
चाँद को तब अ्रस्त ही नही होना पडता | इसी तरह सहता यह समझ मे 
नहीं आता है कि एक अगर शआआागे बढ़ेगा तो दूसरा पीछे कैसे नहीं रह 
जायगा । यानी एक बर्ग के नफे मे और उमार मे दूसरे वर्ग का थोडा 
बहुत गोद और उतार समाया ही है | दो मत विरोधी हो, या हित विरोधी 
हो, तब एक ही साथ दोनो का उदय कैसे हो सकता है ! अवश्य एक के 

अस्त के साथ ही दूसरे का उदय है। 
इसी तरह खुली आंखो देखते सबोदय की बात कुछ भावुक आदश 
की लग आती है, जो कामकाज में ठहर नहीं सकती। आज विग्रह है, 
विकलता है, और युद्ध की सम्भावना से हवा गर्म हे--ऐसे मे स्वोदय की 

बात आसमानी आदी ही तो करेगा। 
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लेकिन लोग जो सेवाआम में जमा हुए थे, आसमानी तनिक न थे | 
वे ठोस धरती के कामकाजी लोग थे। अपनी जगह कुछ उगाने-बनाने 
था प्रत्यक्ष व्यवस्था या सेवा के काम में जुटे लोग थे | कवि कोई उनमे 
बिरला ही होगा। कोरे सपनो से उन्हे क्या काम ! रचनात्मक भ्रम मेमन 
और तन तपानेवाले वे आदमी विग्रह और संघर्ष की सूचना से अ्रनजान 
न रहे होंगे | शायद उसकी अ्रनिवायंता भी जानते होंगे। फिर भी साहस 
वाँधकर दुनिया को उन्होंने कहा कि हमारी रूने की ओर करने की, 
यानी तमाम जीवन की नीति सर्वोदय होनेवाली है। अ्रथोत्‌ जो 
अपना हमसे विरोध मानते हैं उनका भी हम मला चाहते हैं। चाहने के 
साथ उनका भला करने मे ही हम लगे रहनेवाले हैं। यही सर्वोदय है | 
श्रहिंसा का मतलब इतना ही नहीं कि हम किसी का बुरा नहीं चाहेंगे 
आर नहीं करेंगे। नहीं, बल्कि हर किसी का भला सोचेंगे ओर वह भला 
करने के लिए, उसकी तरफ आगे बढेंगे। 


उन लोगों की यह घोपणा, इस दुनिया मे जहाँ दुश्मनियाँ है और 
दुश्मन को दूर करना मनुष्यता के प्रति लोग अपना पहला दायित्व और कर्तव्य 
समझ उठे है, जहाँद्स दुश्मनी को कला का सौन्दर्य थौर दर्शन की गरिमा 
मिली है; जहाँ उसके समर्थन मे सदियों मे से मानव-बुद्धि ने शस्त्रास्त्र के 
रूप में श्रनुपम चमत्कारी आ्राविष्कारों से हमे सुपज्ज किया है--वहाँ मुट्ठी 
भर लोगो का यह कहना दुस्साहस समझा जा सकता है। आपसी 
शत्र ता के घोर रब में उसे सुना-अनसुना किया जा सकता है। फिर भी 
उन लोगो ने जानबूमकर तोल-मरखकर यह किया। साथ ही उन्होंने 
कहा कि उनके अ्रपने लिए जब यह सर्वोदय-नीति अत ही है, तब बाकी 
दुनिया के लिए भी उसके सिवा कही भाण नहीं है | हिंसा से हिंसा कथ्ती 
दीले, लेकिन शेष जो वच रहता है उसमें हिंसा और भी गहरीपैठ रहती 
है | सारे इतिहात मे क्या यही नहीं दीखता है कि हिंता के उपाय से 
जितनी हिंसा कटती है, उससे कहीं ज्यादा उग आती है | वह राह नहीं 
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है शान्ति की और एकता की | शायद हिंता फल है जो श्रगली फसल 
के लिए फिर बीज साबित हो आता है। आदमी हिंसक नहीं है, लेकिन 
उसने अपना समाज कुछ ऐसा बना लिया है कि श्रापत भे सहयोग की 
जगह स्पर्दधा उसे सहज होती है। हमारी श्र्थनीति, समाजनीति, राजनीति 
जुढाती नही, हमे लडाती है, ओर जब हम जुढते भी हैं तो दल के 
रूप मे कि दूसरे दल से मोचो ले सकें। यानी वे गुण जो आदमी को 
आदमी से मिलाते हैं, वही तक गुण है जहाँ तक श्रन्त मे वे दष और 
विग्रह को पृष्ट करते हैं। नतीजा यह होता है कि श्रादमी अपना श्रमित 
बिकास करता है, केवल इसलिए कि श्रन्त में दूसरों को दबाने या मारने मे 
सफल हो सके। 


सेबागम मे जो लोग जमा हुए उनके लिए स्वोदय सिद्धान्त का ही 
तत्व नहीं था, प्रयोग मे वह परखा जा चुकां था | गॉधीजी का जीवन 
उनके सामने था, जो आदि से अन्त तक उसके सफल अमल का श्रालेख 
था | निपठ अकिंचन वह जीवन लौकिक ,विभूतियों का अ्रत्ञोकिक पु ज 
बन रहा | हर तरह अपने को विहीन बनाकर वह व्यक्ति यहा की गाष्ट्‌ 
और राजसत्ता का अखरणड अरद्टट केन्द्र बनकर रहा | उस सफल जीवन के 
सरल मन्त्र को वह व्यक्ति स्वयं अ्रपने परिवार के हाथा दे गया था | चौदह 
सूत्री स्वनाव्मक कार्यक्रम था, जिसमें यथा-समय नये सूत्र जोड़े जा सकते 
थे | उन सबके स्रोत के रूप मे बता दी गई थी अ्रहिंसा, जिसे फिर अपना 
प्रकाश लेना था निद्देत सत्य से | इस तरह प्रयोगसिद्ध और वार-वार कसौटी 
पर परखा गया एक समग्र जीवन-दर्शन और जीवन-क्रम उन लोगों के 
ससक्ष था और गाँधी के उदाहरण मे उसे जीता-जागता मूर्त शरीर 
भी मिल चुका था। 

इसलिए निश्शंक उद्घोष के साथ सेवागम में इकट्ठ हुए उन लोगों 
ने कह कि एक और अकेला मार्ग वही है जिसे गॉँधी चलकर जगत्‌ 
के लिए खोल गया है । वही है, दूसय सव कुछ भूलमुलैया है | 


३० पृ्वोदय 

इस घोषणा के साथ वहाँ सवोदय-समाज की भी स्थापना की गई | 
क्या एक 'तमाज” होकर यह सर्वोदय भी इतने वर्गों, दलो और सस्याओं 
मे एक और की गिनती बढानेवाला नहीं हे जायगा ! ऐसा प्रश्न हो 
सकता है। पर विलक्षण वह समाज है। आप पूछिये कि कौन उसका 
सदस्य है, तो मालूम होगा कि जो अपने को कहे वही उसका सदस्य है। 
क्‍या उसके नियम हैं, तो जानने को मिलेगा कि स्वोदय के विश्वास 
के श्रलावा कोई भी दूसरा मियम नहीं है। ऐसा समाज क्या किसी ने 
देखा-सुना है ! पर स्वोदय समाज को ऐसा ही बनना है | श्रधम का, 
पापी का, वच्चे का, बूढ़े का--किसी का उसमे बहिष्कार न होगा। लोग, 
हम श्राप रुमी लोग, सीमाओ्ों से लगकर रहने के आदी हैं। गयव॑ मानते 
हैं कि हम भारतीय है, क्योकि भारत वह है जो एक सीमा पर समाप्त है | 
इस तरह अहकार अपने लिए श्रौर दूसरे के लिए श्रवश्ञ मन मे रखते 
हुए हम जीते और ऐसे जाने-अनजाने दवेष उपजाते रहा करते है| अ्रधि- , 
काश उसीकी काम करना भ्रोर उन्नति करना हम माना करते है। इसी 
से सहसा यह सीमारेखा-हीन सर्वोदय-समाज सघटन के रूप मे हमारे मन मे 
पूरी-पूरी तरह जमता नहीं है। लेकिन स्वोदय-शास्त्र के मनीपियों ने ऐसा 
ही श्राकार-प्रकारहीन उसे रूप दिया है। सच ही यह श्रभूतपूर्व रचना 
है जिसके लिए कोई अनात्मीय ही नहीं बचता है और जिसने इसीलिए 
जन्म लिया है कि सबको, सभी किसी को, एक आत्मीयता मे बाँध ले | 
अवश्य इसमे जगत्‌ का सब प्रकार का नानापन समाकर भी अच्षुए्ण 
रहेगा | हरएक की निजता को पूरा-पूरा वहाँ श्रवकाश होगा | कोई किसी 
पर न शोक बनेगा, न आरोप, कारण, हर श्रपना उदय दूसरे के, और 
दूसरो के, उदय मे से ही देखेगा | ऐसे समाज से यह डर कि वह एक नये 
आग्रह और नई अस्मिता को पनपायेगा बृथा ही मानना चाहिए | 


उस सर्वोदय समाज का इसी मार्च महीने मे पहला वार्षिकोत्सव हुआ। 
इन्दौर के पास देहात मे फूँस की क्रोपडियाँ खडी हुई और तीन रोज के 
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लिए वहाँ किसी को याद न रहा कि बाहर समाज मे वह वडा है कि. 
छोय है, गजा है कि रंक है | 


सभा-समाजो के अ्रधिवेशन तो होते है और वहाँ प्रस्ताव पास हुआ 
करते हैं | प्रस्तावों से आशा 4ंघती है और श्रागे के लिए संकल्प स्थिर 
होता है। पर वहाँ प्रस्ताव ही कोई पास नहीं हुआ । इसे क्या प्रस्ताव 
कहें कि तय हुआ कि साध्य के समान साधन को भी शुद्ध ही रखना होगा। 
यह भी जाहिर किया गया कि देश-विदेश का इसमे फक नहीं है और 
सर्वोदय मे सभी का स्वागत है | वहुत से देश से लोगो के पत्र आये थे. 
और कुछ उनमे बहुत ही बढिया पत्र थे | समी में चाह्य गया था कि 
सोदय में उन्हे भी सम्मिलित समझा जाय और वहाँ एकत्रित जनो ने 
हृदय से उन्हे अपना मान लिया था। 


बैसे एक प्रस्ताव भी झा गया था। उसपर चर्चा हुई और खासा 
विवेचन हुआ | अंत मे विनोबा ने समझा दिया कि प्रस्ताव का सतलब 
इतने में ही पूरा हो गयां कि उससे हमे आत्म-मीमासा का अवसर मिला। 
श्रागे हमे किसी को भी पास-फेल नहीं करना है | सबका जज उन सबके 
अंदर ही बैठा हुआ नहीं है क्या,कि जज बनने का कष्ट हम अपने ऊपर 
लें ! आप विनोवा को जानते ही होगे। सर्वोदय-समाज की वह आत्मा है | 
शायद इसीलिए, वह उसके सदस्य भी नहीं है। तब पद-बद तो उनके पास 
क्या ही पहुँच सकता है। 


अब समय होता है और मुझे बात खत करनी है। सच यह कि 
में घबराया हुआ हूँ | क्या आप घवराये नहीं है! वाहर घमसान मचा 
है। सचमुच लाई अगर छिड़ी हुईं नहीं है तो क्या इससे हममे से 
किसी को जरा भी ढ़ाढृस पहुँचता है ! लडाई ऊपर नहीं है, लेकिन मीतर 
क्या कही किसी तरफ से उसमे कमी है ! शायद हमे सब तरफ अंपेरा 
दीखता है | एक था, जिसे हम वापू कहते ये | वह मी हमे छोड कर चल 
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दिया है| पंर देखे तो वह ठीक ही गया है। नहीं तो अपनी आँखों 
देखना और अपने पैरों चलना हम सीखते केसे ! 

लेकिन शायद घोरता इसीलिए है कि हम प्रकाश के लिए विकल हो 
और उसके लिए, अपने की टटोले और पायें | श्रन्वेय घना तभी न होता 
है जब उसके फटने का वक्त आ पहुँचता है। तब देखते-फेखते कालिमा 
मे से लालिमा फूट्ती हैं, जो उजली धूप का आवाहन बनती है। 


क्या आप मानेंगे कि सवोदय-समाज ज्षितिज पर उठी श्राशा की वह 
लाल लकीर है | लाल वह लहू से नही है, केवल लज्जा से है। आप 
चाहे तो यह कुछ देर भे भी मान सकते है; जब वहाँ से प्रकाश उजला 
होकर फूट चलेगा | किन्तु में श्रापफी श्रनुमति से आज ही यह थाशा 
अपने मन मे रख लेना चाहता हूँ। 


" औ। 
पू्वोदय 

सर्वोदय शब्द परिचित है | पूवोद्य उसी की नकल मे निकला हुआ 
ईुछ होगा, ऐसा लग सकता है | 

पर लेखक की ओर से ऐसा नही है | सवोदय भावना है | जब भावना 
घटना बनने चलेगी तो तवोदय का रूप पूर्वोदय होगा, यह उसका 
विश्वास है। 

उदय हम सबका चाहते हैं। पश्चिम का और पूरव का, द्विज का 
और अत्यज का | लैकिन पश्चिम की ठुलना मे पूरद का और द्विज की 
अपेज्षा में अत्यज का, जो पिछुडे हुए तममे जाते हैं| इससे स्वोदय 
आयगा तो अ्रनिवा्यतः पू्वोद्य और अंत्योदय के आरंभ से 
उसे आना होगा । 

अत्योदय को हम श्रधिक समझ सकते है, लेकिन पूर्वोंदय को स्वीकार 
करने मे कदाचित्‌ मानसिक बाधा उपस्थित हो सकती है । कारण, पूर्व 
शब्द दुनिया को जोब्ता नहीं दो हिस्सों मे बांवश है। दुनिया एक हे, 
और एक हो रही है | पू का उदय चाहकर जैंसे इस एकता मे फाँक 
पैदा की जाती हो; मानो पू्वोंदय में पूव की ओर की अहंता का निनाद हो | 
शत: सर्वोदय को जब अत्योदय के रूप में हमे स्वीकार करना श्रच्छा लग 
सकता है, तब पूर्बोदय के रूप मे उसे देखने से बचने की इच्छा मी हमें 
हे सकती है | 

सही यह कि पूर्व और पश्चिम दोनो सापेज्ञ धारणाएँ हैं | कोई 
देश नही जो एक साथ हमारे पूर्व और परिचिम दोनों दिशाओ में नहो | 
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विश्व वृत्त है और दिशा-बोधक संज्ञाएं केवल व्यवहार की सुविधा के लिए 
८ | पूवोंदय मे किद्दी खास ठेशों का उदय और दूसरे किन्ही का श्रस्त 
इृष्ट नहीं है| इृष्ट निरषवाद सवका उदय है | इससे गमित है कि यदि 
कोई एक (व्यक्ति, सम्रदाय या देश ) किसी दूसरे को परात्त 
करके उसके वल पर गर्बोन्नत है, तो सर्वोदय में उसको श्रवनत होना 
होगा | विनत होना सीखने के लिए ग्रवनत होगा | इस अवनति में से 
विनति श्र फिर सच्ची झात्मोन्‍्नति श्रायगी | घमंड अगर है तो उसे 
गिरना होगा, वाद ही श्रत्मलाभ की श्राशा होगी | 

इस प्रकार सर्वोदय यदि भावना की श्र से सबके प्रति मधुर है तो 
घटना की श्रोर से उसे कठोर होने और निर्मम बन रहने में कोई कठिनाई 
नहीं होनी चाहिए | 


आज यो जगत्‌ का राजकरण दो समूहों (ब्लाक्स) मे बैग हुआ है । 
एक पश्चिम का कहा जाता है, दूसरा पूरव का ) अमेरिका पश्चिम का नेता 
है तो रूस पूरव॑ का सूत्रधार है | यह 'पश्चिम' और “पूरतर! यहाँ भूगोल की 
भाषा के हैं। मौगोलिक से अधिक उनमें सार नहीं है। पूरव श्रीर पश्चिम 
वहाँ अ्रपने से किती अ्रिक या श्रन्यत्र माव के प्रतीक और सूचक नहीं है। 
वहाँ उनमे वोध गुट्बन्दी का है | सीधे और शुद्ध मानो मे दो दल है, 
जो बढा-चढ़ी की ढोड मे हैं | अ्रखाडे मे उतरने की घडी आये तो उतके 
लिए उनकी तैयारी मुक्नम्मिल बल्कि दूसरे से सवाई मिले, इसमे वे 
लगे हैं। ' 

लेकिन लेख के शीर्पक का पूर्वोद्य इस सबसे बास्ता नहीं रखता । 
उसकी श्रात्मा सवोंदय है जिसका आशय यह नहीं कि सघर्प नहोंगा या 
कि उससे किनारा ले बचना होगा, वल्कि आशय यह है कि एक श्रोर ते 
भ्रवश्य ही वह संघर्ष सवोद्य-निष्ठा से श्रौर अ्रहिंसक कर्म की पद्धति से 
लिया और मेला जायगा । पूर्व, जो पिछुण समझा जाता है, जब॒श्रपने 
जन-जल शोर मन-बल को समझे और पहचानेगा, वह व्यर्थ मशोन-तल 
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की होड़ में नहीं पडेगा । शव दरह मशीन के सहारे बडे घने हुए पश्चिम 
को वह दूथा अ्रह-दंभ में ग्हवे और भूलने का अवसर न देगा | माशल- 
एड और शुमा-सहायता जैसी योजनाओं को माथे लेकर मशीन को और 
मशीनी हथियारों को आदमी से ज्यादा वढाई देने वह नहीं जायगा | 


जीवन की एक पद्धति है जिसे पश्चिमी कहकर हम इंगित करू 
सकते हैं | इस नीति और पद्धति का पश्चिमी समझे जाने वाले देशों मे; 
ही चलन हो पूख्र मे नहीं, सो नहीं। सच पूछिण तो सोवियत-पद्धति, 
पाश्चात्य सम्य-जीवन-घारणा की चरम प्रगति है। वह उसका तकॉन्त! रूप, 
है। पश्चिम की दृष्टि ने इन्सान के रूप में विखरी-फेली जीवन की 
वैयक्तिक इकाई को नष्ट करके एक सुगठित विशाल सामाजिक इकाई को 
जन्म देने की चेश की, उसका नाम करण हुआ स्टेट | सिद्धान्त वन उठा 
कि स्टेट ही है;व्यक्ित नही है। स्टेट की दृष्टि से आवश्यक होगा तो व्यक्ति 
को रखा जायगा, तनिक भी अनावश्यक होगा तो उसको 
ऋण कर दिया जायगा | आत्म की ओर से कही किसी व्यक्ति के पास जीने 
का कोई समर्थन नहीं है । व्यक्ति से बाहर होकर जो फेला हुआ समाज ह्‌ 
मूल समर्थन सब उसमे है | वही समाज अपने रक्षणीय तलो के अधार पर 
फिर स्टेट मे सागोपाग मूत होगा और उस स्टेट मे ही सब खल और 
स्वामित्व, ओचित्य और समथन केन्द्रित होगा | 


यह दर्शन पश्चिम में पैदा हुआ | पर उन्ही देशों का स्वत्व बन कर 
रह न गया। रूस देश ने, जिसे अपने को पूरब का मानने का सुमीता है, 
उसे कर्म का और धटठना का चोला पहनाया। 


इस तरह श्राजकल के राजनीतिक सघटनों भें पूरव और परिचिम 
शब्दों का प्रयोग बहुत सीमित और तग है। वह भ्रामक भी है। मूल 
भूमिका का दोनों छावनियों मे कोई भेद नहीं है। दोनो जगह एक से 
हथियारों की तैयारी है, और पूरल पश्चिम विशेषणों का प्रयोग वहाँ केवल, 
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देशों की स्थिति और उनके अक्षांश-परिचय की दृष्टि से है। रूस श्राज 
पिछुडा हुआ नहीं, महिमामय देश है । पिछुडे समझे जानेवाले देशों के 
अति अमरीका का जो माव है; रूत का भाव उससे कुछ बहुत मिनन्‍न 
जहीं | इन दोनों मू्॑न्य राष्ट्रों को उन पिछुडे देशों का उद्धार करना है, 
उनको सहारा देना है, उन्हें स्वावलग्बी बनाकर अपने पैरों पर खडा 
करना है, समृद्ध करना है, आधुनिक बनाना है, शिक्षित करना है, उनके 
जीवन-मान को ऊँचा उठाना है, इत्यादि । 

जी सुत्ताशालियों की बडी कृपा है! जिनके पास सामान नहीं है, मशीने 
नहीं हैं, अस्न-शस्त्र नही है, कल-कारखाने नही हैं, बढ़िया अ्रखवार, बढ़िया 
मकान और बढ़िया सामग्री नहीं है, जीवन जहां का सीधा-सादा है, संक्षेप 
में जहाँ सम्यता नहीं है और मनुष्यता नहीं है, केवल जडता और पशुता है, 
ऐसे दीन और दरिद्र देश याचना की श्राँखों से उन सत्ताशाली प्रभु देशों 
की ओर देख सकते है | परम दया होगी और अठुल उपकार होगा जो 
वे अ्रस्तर-शस्त्र से हमे लैस करेगे, हमे मशीने देंगे और सभ्यता ढेंगे। 
हमारे पास सिफ कच्चा माल है | उनके अमूल्य उपहारों के बदले मे हम 
बेचारे यही उन्हे भेट कर सकते हैं। 


आ्राज की विश्व की राजनीतिक स्थिति यह है| एशिया के देश 
पिछुडे हुए हैं | आगे बढ़े हुए देश, जिनके पास सत्ता है और प्रचुरता है, 
उनको अपनी शरण में बिना लिये नहीं रह सकते | 


लेकिन यह स्थिति भूठ है | राजनीति का नक्शा बहलाने और बह- 
काने का है| सच यह है कि पश्चिम की जीवन-पद्धति श्रौर उसके सहारे 
बढ़े हुए वे देश जिनको आज हम बढ और ऊ वा मान रहे है, असल मे 
अपना दिचाला पीट्ते जा रहे हैं। उस जीवन-पद्धति की संसे अन्तिम हैं 
ओर वह टूट रही है। अपना अतीत उस पर स्वयं भारी हैं, और एक 
और युद्ध पैदा करने से अधिक वह जीवन-विधि भविष्य की दिशा मे कुछ 
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और नहीं कर सकती | उसमे से उन्नति निकली है अवश्य, सगर ठीक 
उतनी जितनी अहंता उपजी है | वह विस्मित करती है उतनी ही जितनी 
आतकित करती है | वेग उसकी श्रधीरता है और जोर नशा है। ' 


तथ्य यह है कि जब-जब पश्चिम की उस जीवन-पद्धति को मुठभेड 
लेनी पडी है पूरव की जीवन-नीति के साथ, तमी तब खीक में हथियार 
खीचने के अलावा अपने नाण का उसके पास और उपाय नहीं रह गया 
है| वे हथियार जो कमजोरी का सबूत है, वल्न का भ्रम उपजाते रहे हैं। 
उन्ही ने स्थिति मे उल्ममन पैदा की है | हथियारों से प्रकृंत श्रवस्था बंदल 
नहीं सकती और जीवन का सहज विकास उनसे कुछ रुक भले जाये, मुड 
नहीं उकता | । 
दक्षिण अफ्रीका को/लीजिए, जो गाघी-व्यक्ति और गांधी-तत्त के निर्माण 
में प्रयोगशाला बना। भारतीय हीनतम स्थिति में वहाँ पहुँचे .थे। 
अधिकाश वे (गिरमिटिया' ये | पर कुछ ही वर्षों मे उत देश की धरती में 
उनक्की जडें गहरी पहुँच गई और उनकी स्थिति दृढ होती गई । यहाँ तक कि 
पहले के वहाँ बसे हुए गोरे लोगो को चिन्ता हो आई । मुकाबले मे वे लोग 
जैसे हल्के और हीन पड्ते ये | भारतीय कष्ट-सहिष्णु थे; मितव्ययी थे, 
उद्यमी ये | वे व्यथोमिमान के शिकार नहीं थे | परिणामतः निरीहावस्था 
में पहुँचने पर भी वे वहाँ के जीवन में अपने लिए महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त 
करने लगे | पश्चिम की जीवन-विधि दूसरी थी। उसमें घमंड का उहारा 
था ] वह कच्ची थी । उद्यम से अधिक उसमे ऐश को स्थान था। इन 
दो जीवन-विधियो के प्रकृत इन्द्र में पाश्वात्य की खीभकर शस्त्र का 
सहारा लेना पडा | उन्होने अ्वशञा, घुणा और तिरस्कार से काम लिया। 
प्रहार-बल, कानून-बल और अरत्र-बल का प्रयोग किया | लेकिन गांधी में 
मूर्त होकर पूर्व की जीवन-विधि उस सब हीनता और पशुता के विरोध में 
अपने को उत्तरोत्तर अविजेय ही सिद्ध करती चली गई । मारतीय दीन ये, 
दलित थे, अशिक्षित ये--यह सब ठीक, लेकिन दीन के विरोध में धन- 
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गर्मी होना, दलित के विरोध में दमनकारी होना श्रोर अशिक्षित के भुका- 
बिले' केवल अल्र की स्वार्य-विद्या से शिक्षित होना, अपने आप मे कोई 
बढ़कर बात न थी--यह उस इन्द्र से सिद्ध होता चला गया । 


जहाँ कही भी पश्चिम और पूर्व की जीवन-मीतियॉँ आमने-सामने 
आकर, सर मे जूक्री है, दीख पडा है कि पश्चिस की नीति जल्दी छुब्ध 
हो, आई है श्रौर मानवता को छोडने पर उतारू हो गई है। मानवता से 
तब' वह दानवता पर उतर आई है। दानवता के बल से मानवता पर 
विजय पाना गये और श्रेय की बात नहीं है | 


आज शअ्रस्त्र-शस्तर के और उनका सहारा लेकर चलनेवाले कानून 
के, जोर से एक क्न्रिम शक्ति-सतुलन की अवस्था को बनाये खखा जा 
रहा है | लेकिन यह कमिमता श्रधिक काल ठहर नहीं सकती | मानव-जाति 
का विकास अ्रन्ततः मानवीय शुरणों की प्रतिठा पर ही टिकनेवाला है। 
पदार्थ के परिमाण से मानव-विकात का माप ने होगा। आगे चलकर 
जातियों श्रोर देशो का महत्व उनकी श्रन्तर्सिद्ध मानवता के श्रनुपात मे 
ही होगा और अ्रत्म-शस्त्र उससे किसी तरह बाधा न बन पायेंगे । 

रंग, देश, जाति, भाषा आदि का जब अपने श्राप मे महत्व ने 
रहेगा--श्रोर यह महत्व तो श्रब आगे आनेवाले : २०-२५ वर्षों मे प्रायः 
समाप्त हो जानेवाला है--तब गोरे या काले,बअ्रमरीकी या झ्रादि-वासी होने 
से ही कुछ निर्शय न हो जाया करेगा, वहिक उनकी श्रान्तरिकता अर्थात्‌ 
सं्कारिता की अ्रपेज्ञा मे मूल नि्यंय होगा । तब पता चलेगा कि भौतिक 
राशि से श्रास्मिक गुण बडी समत्ति है ओर आदमी वह महान नहीं है 
जिसके पास बहुत सामान है, बल्कि महात्‌ वह है जिसके पास बहुत 
सहाहुभूति है । 


. सामान और सहानुभति का सम्बन्ध सच पृष्चिए तो उल्दा है ) सामान 
बढ़ाकर और बंटोर कर सहानुभति से आदमी हीन होता है। सहानुभूति 
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बढ़ने पर सामान अनिवायतः ही कम होता जाता है । क्योंकि. वह आस- 
पास बंठता जाता है। अथोत्‌ उम्पत्ति का श्रौर प्रभुता का संग्रहीकरण 
श्रौर केद्धीकरण मान्रवता के विकास. का लक्षण- नहीं है, यह केद्रीकरण 
फिर व्यक्ति में न होकर दल में, संस्था मे, राज्य में ही चाहे हो | इस श्रथ 
में सम्पत्ति को और अधिकार को उत्तरोत्तर विकेन्द्रित होते जाना होगा | 
विकेन्द्रित है, वही व्याप्त है। अ्रथात्‌ सम्पत्ति को और अधिकार को सब 
कहीं समान भाव से व्याप्त करते जाना होगा | राज्य मे उसके केन्द्रित होने 
का मतलब व्यक्ति का उस ओर से हीन और वंचित होना ही है । व्यक्ति 
अपने को निर्धन और निरधिकार अनुभव करे--इस शर्त और इस 
आधार पर खडा होनेवाला सम्मन्न और सर्वाधिकारी राज्य मानवता के 
विकास का नही, उसके दिवाले का ही द्योतक होगा | 

लेख के पूवोंदय' का यही मतलब है | उसका मतलब है, मनुष्य में 
नेतिकता का उदय | उसमे से स्वार्थ का तिरोमाव ओर स्नेह का प्रादुमांव | 
आकाछ्षा का श्रमिलाषा में परिणमन, स्वार्थ का सेवा में उन्यन और 
भोग की जगह त्याग-माव की प्रतिष्ठा | 

पश्चिम से जो एक आक्रामक जीवन-पद्भूति की बाढ़ ठेलकर हमारी ओर 
. भेजी जा रही है, जो स्वत्व और स्वामित्न की तृष्णा से अमीरनारीब को, इस 
मत को और उस वाद को, सब को उकता और मरमा रही हे--भविष्य 
उस बाढ़ के हाथ में नहीं है | वह ज्वर है जिसको शात होना है। मानवता 
के स्वास्थ्य को वह बाढ सदा के लिए खा न सकेगी | ज्वर चढ सकृता है 
पर अन्त में उतरने के लिए । होने को एक युद्ध चाहे तो और होले--पर 
शर्त्रों का नशा एक दिन हूटेगा। एक दूसरे को नाश और परास्त करने के 
बजाय एक दिन परस्पर को समझने की और एक दूसरे के काम आने की 
भद्धा जनमेगी | मनुष्य को मनुष्य होने से कोई, श्र कुछ, रोक न सकेगा | 

आज यह भद्धा मावुकता समभी जा सकती है, मोली आदशंवादिता 
ससभी जा सकती है | भद्धा में सन्तुष्ट श्रौर श्रल्पारंभी जीवन बिताने 
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वाले को तुच्छु और पिछु हुआ सभकता जा सकता है । लेकिन श्रॉधी जब 
थमेगी और विकार जब उतरेंगा, तव जान पडेगा कि संतोष मृढ-ता नहीं 
बल्कि मल्य-ता है, जवकि आर्थिक तृष्णा शुद्ध चोरी और हिंसा है| तब 
जान पडेगा कि जिसको जीवन का ऊ चा भान मानकर हम सखृहणीय 
गिनते आये थे वह पाप का कोरा एक भुलावा है | 


मूल्य जब बदलेंगे, और देर-सबेर बदलना उनका अवश्यम्भावी है-- 
जव वे बौद्धिक की जगह हार्दिक, कृत्रिम के बजाय प्रकृत, एवं स्वार्थसेवी 
की श्रपेत्ञा सेवा-भावी होंगे, तव समय आयशा कि सर्वोदय श्रारम्भ होगा | 
तब एक को अपना हित दूसरे के अहित मे न दीख पढेगा। उस समय 
निश्चय ही पूरव के देश, जो पिछुडे समझे जाते हैं, आगे होगे श्र भ्राज 
की उन्नति महज तमाशा दीख पडेगी। वह काल कब आयगा--कहना 
कठिन है | पर बह नहीं आयगा तो प्रलय को ही आना होगा | 


अफतोस यह है कि पूर्व के देश विलायती प्रचार में भूलकर पास 
में निधि रहते भी अपने को कंगाल मान रहे और परमुखापेत्दी बन रहे हैं| 
यह शोचनीय हालत जनता की उतनी नदी है जितनी नेताश्रों की है। 
उन दैशो की हकूमते अपनी प्रतिमा ओर श्रात्मा के श्रदुसार वहाँ के 
समाज की रचना करने मे नहीं लगी हैं, बल्कि विलायती देशों की नकल 
में पडी है। विशायतों को इसी से महत्त्व मिल रहा है और उनका भ्रम 
टूटने में समय लग रहा है | पर पिछुली दो के सदियों की बनी हुई वहाँ 
की सम्यता की इमारत इस तेजी से तहस-नहस हो रही है कि भ्रम का 
-अ्रधिक काल पोसना संभव नहीं है। मानव-सम्बन्धों के तंतु छिल्म- 
भिन्न हो रहे हैं भ्रौर वहाँ की सामाजिक संस्था" संक्रट और विपत्‌-काल 
के नीचे गिरी जा रही हैं। केवल एक ढांचा है स्टेट! जितके बल पर 
वहाँ का अस्तित्व कायम हैं, भर व्यवस्था जैसा कुछ वहाँ दिखाई देता 
है। किन्तु स्टेट की बुनियाद में अहता और शत्र ता है| विरोध मे से वह 
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अपने को सशक्त करती है, और इस तरह वह संस्था स्वय॑ आत्मघात 
की ओर बढ़ रही है | 

क्या हम आशा करें कि जो भविष्य नाना दुस्संभावनाओं के बीच से 
से भी सष्ट श्रोर अ्रमोष होकर कक रहा है, हमारे राजकाजी नेता लोग 
उसको देखेंगे और अपने को अनुकूल दिशा मे ढालने का प्रयत्न 
करेगे ! 


१4३; 


गाँधी जी 


:१६ 
निपट मानत्र गाँधी 


गाँधी जी पर इतने लोगों ने इतना कुछ लिखा है कि नई वात 
कहने को रह नहीं जाती। उनकी हर धडी पर अख़बारों की निगाह 
है। वह तो खुली किताब हैं। कुछ उनमें नहीं, उनके पास नहीं, 
जो सबकी सम्पत्ति न हो | उनके जीवन में दुराव नहीं है | मीतर उनके 
गहरे मे से जो उठता है कथनी और करनी में बाहर श्राकर वही साथ॑- 
जनिक इतिहास की थाती बन जाता है | 


फिर मी कौन उन्हे जानने का दावा कर सकता है ! धूप की तरह 
सब के आगे वह खुले और साफ है, पर अबू ओर अगम मी है | इसी 
से इतना जानकर भी गाँधी जी के बारे मे ओर जानने की प्यात दुनिया 
की कमी नहीं बुझती | उनके नाम के साथ जुडी हर बात सिक्के की तरह 
हाथों हाथ चलकर भी कमी बासी श्रौर जूठी नहीं होती | हर तरह 
उधंडे होने पर गॉधी जी एक रहत्य हैं, जिसे दुनिया कमी चुका 
न पायेगी । 

पहले कहानियाँ हुआ करती थी, जिनमें बड़े-बड़े देत्य-दानबों के 
प्राण किसी पत्ती या ऐसी ही किसी चीज में समाये रूते थे। यहाँ इसे 
तोड कि वहाँ उनका अन्त हुआ | ऐसे बडे-बडे बली जीवों को बात 
की वात मे हजारो कोसो दूर से खतम *कर दिया जाता था। यह वात 
निरी व्यर्थ न मान ली जाय | हर व्यक्तित्व की एक कुंजी है। आदमी 
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जो यो पहेली ता अ्नवूक है उस कुझ्ली से हल किये सवाल-की तरह 
खुल रहता है । 


अव दुनिया के हम-तुम प्राणियों के बारे में इस कु जी को खोजने 
और पाने मे वहुत कठिनाई नहीं आती। कोई हम मे धन चाहता है, 
कोई मान, किन्ही को कीर्ति ही काफी होती है | कुछ की कामना कामिनी 
में है। मतलब हम संसारी लोगो की चाह संसार के इस या उस तल 
में गडी हुई पाई जा सकती हैं। जहाँ जितकी चाह है, वहीं उसकी थाह 
है | इस तरह आपस में एक-दूसरे को जाँचने और एक दूसरे का मान 
थिर करने में हमको दिक्कत नही होती | 

सीधे तो संसार का ताना-बाना विचित्र लगता है | श्रसंख्य आदमियों 
की जिन्दगी के तार आपस में मिल-जुलकर, कट-बठकर क्या नमूना बुन रहे 
हैं, कुछ समझ नहीं आ्राता | लगता है, उनकी गतियाँ मिन्‍न हैं और 
विरोधी भी | पर मनस्तत््व-विज्ञानी बताते है कि वे गतियाँ न मिन्‍न हैं, न 
विरोधी हैं | सांघारिको के बारे मे आ्रासानी से जे नियम प्रस्तुत कर सके 
हैं जो बता देते हैं कि एक आदमी, और सव आदमी, क्यों और किन 
प्रेरणाओं के श्रधीन विविध वर्तन कर रहे है। पर कुछ लोग मानों 
नियमानुसार नहीं होते हैं। विशान और शास्त्र उन्हे न ढेँक पाता न खोल 
पाता है । वैज्ञानिक प्रणालियों से उन्हें पाना असम्भव होता है। इससे 
व्यक्ति से ज्यादा उन्हें घटना कहना होता है| उनकी कुजी यहाँ हू ढे 
नहीं मिलती | उससे या तो लोगों को खीज होती हे, जिसे वे उस श्रादमी 
को मारकर पूरी करते हैं | या नहीं तो विस्मय में घुटनों गिरकर उसकी 
पूजा करते है। इससे दूसरा उनके किये वन नहीं पाता | तक का वह 
स्‍्त्रात ही उन्हे हाथ नही आता जो उस जीवन को श्रौर उठ जीवन के कत्यों 
को थामता हुआ कहा जा सके | ऐसे पुरुष अ्रतर्कर्य होते हैं और लोक 
तत्काल तो अलौकिक कहकर उनसे श्रपनी छुट्टी मान लेता है, पीछे 
इतिहास में से फिर-फेरकर उनका आविष्कार करके अंगीकार करने की 
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कोशिश करता ह | गाँधी जी ऐसे ही अमागे पुरुषों मे से मालूम होते 
हैं। उमंकी कु जी लाख खोजने पर मी दुनिया के हाथ नह्ठी चढती | 

गांधी जी ने एक बार कहा कि मेरा सब कुछ ले लो, मै रहँँगा। 
हाथ काट लो, श्रॉख-नाक उदय दो तब भी रहूँगा, सिर जाय तब भी कुछ 
पल रह जाऊ, पर ईश्वर गया है तबतो मैं उसी दम मरा हुआ हूँ। यह 
वात पढ़ने मे चमत्कारी लगती-है | पर क्या समक्त मे भी वह बेंघ कर 
बैठती है ! 

ईश्वर के मन्दिर हो और उसकी पूजा हुआ करे यहाँ तक तो ठीक 
है। इससे आगे नित्य-प्रति के काम से सन्वन्ध रखनेवाली बुद्धि और 
तक की भाषा उस इंश्वर को अपने मे कहाँ बिठाये ! परिणाम यह कि 
जीवन-नीति, जो ईश्वस्पूर्वंकता से आरम्भ होती है, गांवी जी तक 
सोम्ति जान पड्ती है | व्यवहार से गाधी जी की समाज-नीति श्रनमिल श्रौर. 
अतिद्ध लग आरती है । उसमे तक का साफ सूत नही मिलता । 

लौकिक के और गाँधी जी के बीच का यह भेद मौलिक है | किसी: 
तरह के ऊपरी तक से उस भेद को उडा देना, पाठ देना, खतरनाक हो 
सकता है। गाधी जी का और दुनिया का, गाँधी जी का ओर कांग्रेस का, 
सम्बन्ध पूरी तरह इस मूल भेद को स्वीकार ओर पहचान कर नहीं बना | 
ओर इससे कठिनाई उपस्थित होती रहती है | 


गाँधी जी के बारे मे यह कहा जा सके कि वह व्यवहार के आदमी 
नहीं हैं तब तो मुश्किल ही हल हो जाती है | ऐसे बहुत लोगों को दुनिया 
जानती है जो वास्तव के बजाय ख्प्न मे रहते हैं। आदशवादियो, रन्‍्तों, 
कबियों को अपने मे समाना ओर पचाना दुनिया के लिए. कठिन नहीं 
होता | पीठ की ओर से भी वे दुनिया के अपने होते हैं। कुछ भोग मे 
भूलते है तो शायद ये योग मे भूलना चाहते हैं। गाँधी जी के बारे मे 
चैसा समभने का सुभीता दुनिया के बुद्धिजीबी लोगों को मिल सके तो 
वे बच जाये। पर ऐसी सुविधा किसी ओर से उन्हे नहीं हो पाती। गॉधी 
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जी कुछ हैं तो कर्मठ हैं। वस्तु के ज्षेत्र मे उनका प्रभाव अ्रमेघ है। ठोस 
रुपया जो तमाम व|स्तविकता का आज प्रतीक है उनके इशारे पर यहाँ से 
वहाँ होता रहता है | इस तरह गाँधी जी बौद्धिक के लिए एक चुनौती 
ही बने रहते हैं। उस बौद्धिक के बनाये शास्त्र और चलाये तब शब्दों के 
आगे गाँधी जी मानों ऐसा प्रश्न-चिन्ह बनकर खडे हो श्राते है कि हठाये 
नहीं हस्ते | 

धर्मवादी श्रोर ईश्वरबादी, जो संसार को बन्धन मानकर उससे 
उत्तीय होना चाहताहै, गाँधी जी की तरफ श्राशा-मरी निगाह से देखता है। 
कारण, वह बहुत अशो मे ऐसे उत्तीर्ण औ्रौर मुक्त पुरुष प्रतीत होते है। 
पवित्रो में वे पवित्र है, और जितेन्द्रिय, ओर सयमी, और महात्मा | पर यही 
प्रवित्रता का साधक उस समय गाँधी जी को नहीं समझे पाता जब वे यज- 
नीति के प्रपंच मे दीखते हैं और तरह तरह के कर्म की विराट योजनाओं 
का सचालन करते हैं | 

दूसरी ओर संसार मे ( उसके सुधार में ) लगे हुए प्रकार-प्रकार के 
यादी और कर्मीजन इस कमेण्य ओर प्रतापी पुरुष गाँधी को देखकर 
उत्साहित होते हैं। जो बल उसने प्राप्त किया; जो लोक-संग्रह वह कर 
पाया, उसको श्रद्धा श्रोर इंघत्‌ ईर्षां से देखते है। जो सत्ता उन्हें इष्ट है, 
गाँधी जी को वह सिद्ध है। लोकनायकों मे इस तरह वह मूर॑न्य है। 
फिर भी राज को लेकर तरह-तरह के जितने तन्त्रवाद मिलते है; और 
समाज के निमित्त से नाना प्रकार के जो समाजवाद और साम्यवाद मिलते 
हैं, उनमे से किसी एक को छोडकर किसी दूसरे का समर्थथ गाघधी जी 
से नहीं मिलता । राज की दिशा भे यह गाधी चाहता है तो 'राम-राज्य 
चाहता है, जिसके तन्‍्त्र को किसी वेशानिक भाषा में नहीं रखा जा सकता | 
समाज चाहता है तो ऐसा कि जिसमे किसी की कोई सम्भावना नष्ट न हो और 
सब स्नेह से रहें | धन रहे, धनपति रहे; भ्रम रहे और अ्रमिक रहे | राजा हो 
और वह चांकर भी हो, चाकर हो श्रोर वह राजा से कम न हो। इस तरह की 
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अवैज्ञानिक और भावुक वातें जो कवि को शोभा दें श्रर्थ-नीति और कूठ- 
नीति के संचालक और समाजननिर्माता पुरुष के लिये अट्पटी लगती है। 
यह आदमी जो शासन और व्यवस्था की तरह-तरह की समस्याओ्रों के बीच 
मुख्य सूत्रधार की माँति घिरा रहता है, हर साँक-सवेरे प्राथना मे दोहराता 
है: “यह संसार कागद की पुड़िया''"”, यह संसार काड और कॉखड' 
जो ससार और समाज प्रत्यज्ञ कर्मी के लिए एक और श्रकेला इृष्ट है वही 
ससार और समाज इस आदर्श (निष्काम) कर्मी के लिए शुन्यवत्‌ है | वे 
समाप्त ही चाहे होते हो, इस व्यक्ति को डिगने के लिए तब भी कारण 
नहीं है। 
इस तरह जीवन के विभक्त दर्शनों के लिए, अ्रध्यात्मवाद और 
मौतिकवाद के लिये, गाधी एक ही साथ प्रश्न श्रौर समाधान है | राजनीति 
और धर्म में भेद है, उनमें विग्रह भी है | लेकिन गाँधी जी उन दोनों के 
अमेद हैं और संग्रह हैं| वह विभक्त जीवन-नीति जिससे संसार और संसार 
'का इतिहास चला किया है और चला करता है, गाँ बीजी उसके लिये एक संदेश 
है। वे सूचक हैं जीवन की श्रखरइता के, उसके ऐक्य के | साथ ही वह 
जीवित उदाहरण हैं. इस सत्य के कि जीवन संयुक्त, समग्र और सिद्ध है 
तो वहाँ जहाँ वह निस्व है। अपने को उत्तरोत्तर सेवा द्वारा शुत्य और 
प्रार्थना द्वार लीन बनाते जाना ही परिपूर्ता पाने का साधना-मार्ग है। 
इस मूल निष्ठा को पाकर फिर गाँधी जी का बस एक ही प्रयल 
रहा | वह यह कि वह अपने समूचेपन और तन को लेकर उस निष्ठा से 
तत्तम हो जायें | इस एक और अकेले सूत्र और मन्त्र के सहारे वह गाधी 
जो तरह हीन थे आज स्ंसम्भत रूप से जगत के मुकुट-पुरुष हो 
गये है। 
- इस सूत्र को हाथ मे लेकर फिर उन्होने अ्रपने को और अ्रपनो को 
पूरी तरह छोड दिया | होना है जो हो। चिन्ता को अपने सिर रखने- 
वाला मैं कोन १ क्यों संग्रह, और क्यो भ्रजन ! चराचर जगत्‌ को चलाने 
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बाला जागता हुआ बैठा तो है, तब उसके आदेश को सुनते रझने और 
वेसा करते रहने से अलग मेरा काम ही क्या रह'जाता है ! 

ओर इस नीति से चलकर कुछ विलक्षणताएं श्रनायात गाँधी का 
हर बन आयी । वे उन्हें सामान्यता से अलग कोटि में ले जाती 

| जैसे--- 

१--वह निर्णय तत्काल करते, तक पीछे पाते है। परिस्थितियों की 
और से अपने को नहीं समझाते। सीधे स्वधर्म के बारे में श्रम्यतर से 
आदेश प्राप्त करके परिस्थितियो को तदनुकूल बनाने में लग जाते हैं। 


२--श्रौरो के लिए सोचना करने से बचना होता है | गाँधी जी के 
लिए सोचना ही करना है | सोचने और करने के बीच कोई अन्तराल 
नही थ्रा पाता | 

३--परिस्थितियों को उनसे उत्तर मिलता है| कारण, परित्यितियो 
की भाषा में वे कभी सोचते ही नहीं। परिणाम यह कि कोई परिस्थिति 
उन पर टिकती नही, उन्हे पेरती नही और वे सदा गतिशील हैं। 


४--श्रशक्य शब्द उनके कोष में रह नहीं जाता, क्योंकि श्रादमी के 
हाथ धर्म ओर तदनुसार कर्म ही है, फल नहीं | 


५--कर्म की सीमा है | उस सीमा को संकल्प पर क्यों लिया जाय ! 
इसलिए सत्संकल्प को कभी ढीला करने, उसमे विकार या आरोप लाने 
का श्रवसर ही नही है | 


मूल भ्रद्या की इस भूमिका से आरम्भ करके, निरन्तर श्रम्यास और 
साधना के सहारे, एक ऐसी अगमता और अडिगता उन्होने प्राप्त कर 
ली है जो बढे-से-बड़े संकट मे उनका साथ नहीं छोडती। मनुष्य में से 
उनका विश्वास कुछ या कोई नहीं तोड पाता | चारों ओर छुल कपठ है, 
मारधाड है, लूठ-खसोट है, उसका बबर-से-बबंर रूप सामने है, फिर 
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भी उस आदमी को गांधी जी इस कोशिश में छोड नहीं सकते कि 
उसमे के असली (देवी) मनुष्य को वे जगा सकेगे | 


इंस तरह इस दुनिया मे रहकर गाधी जी मानो सदा परीक्षा मे हैं 
और उनके हाथो मे राजनीति भी सदा परीक्षा मे है। श्राज तो परीक्षा 
विकट है। अब मारत और पाकिस्तान दो अलग राज्य हैं और ब्रिटिश: 
राष्ट्र-परिवार के अंग हैं | ऐसा जब हो ही गया तो उस पर सोच-विचार 
करना बेकार है। वैसा राजी से हुआ | दोनों ग़जनेंतिक पार्दियाँ, 
लाचार होकर ही सही, त्रिटेन के साथ उस विभाजन को सानने 
को राजी हुईं । उसके बाद जो हुआ उसकी भयंकरता जताने को शब्द 
नहीं मिलते । आग ऐसी जली कि सदियों के सम्बन्ध स्वाह्य हो गये। 
बैर और बदला धर्म बन आया। दुनिया का धर्म तात्विक तो नहीं हो 
सकता; उसे तो तात्कालिक होना पडता है। इससे शास्त्रो की सीधी 
उपदेश की बातें उसके लिए अ्रसगत होती है| इस तत्काल-धर्म का 
अलग ही शास्त्र होता है। श्ौर क्या अनगिनत शुरवीर, नेता और 
नायक नहीं हो गये जो शस्त्र लेकर रण में जूक्े है और इतिहास ने, 
काव्य ने, नाना महिमाओं से जिनकी मण्डित किया है। वह आग श्र 
भी श्रतीत की नहीं बन गई है, बुझी श्रमी नहीं है, जल ही रही है, 
और गाधी जी उसके बीच मे हैं। 

और दुनिया की क्‍या हालत है ! किसी अखबार का कोई कोना 
काफी है कि उस बारे मे आपके भ्रम को तोड दै। मानों वेबस वेग से 
वह चली जा रही है विस्फोट के मुंह मे। राजनेता, जो समभते है कि 
वे दुनिया को चला रहे है, मीतर सन्देह, मय, ईष्यो भर बैर को पोस रहे 
हैं | मानो चारो तरफ बारूद भरी है जो भमकने भी लगी है*| बस लौ का. 
इन्तजार है कि कंब भक से मडक उठे। 'एटम-बम' के जमाने में तैयारी, 
की वात क्‍या की जाय ! 'एटम-वर्म' है, तो उसके आस-पास हाइड्रोजन, 
बम जैसी मिलती-जुलती दूसरी ईजादे भी तो कम नही हैं ! 
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इतके मुकाबले दूसरी तरफ श्राधी से ज्यादा दुनिया में धन का 
दिवाला है और नाज का श्रकाल है | मुल्क है जो साहकार हैं और 
अनाज से भरे-पूरे है। पर यही मौका क्या व्यवसाय के लिए भी अचूक 
नहीं है |--वह व्यवसाय जो सहायता को धर्म समझता है, साथ ही सौदे 
को श्रधर्म नही उमभता ! 


इुनिया की ओर देश की ऐसी हालत की भ्ुलस के वीचो-बीच गाँधी 
जी वैठे हैं| भ्रहिंता उनका धर्म है, दर्शन है, नीति है, सब कुछ है। 
लेकिन यह अहिंसा उस दुनिया के लिए है, जो हिंसा से काम लेती श्राई 
है। जिसका ईमान अ्रव भी हिसा में है, जो धर्म और कर्तव्य की राह 
से हिंसा मे पहुँचती है, जो बहादुरी और पराक्रम उसी में देखती है, जो 
सममती है कि अहहिंता सिफे जीवन की चुनौती से वचना श्रोर भागना है| 
स्थिति इतनी विषम है कि अहिंसा कुछ वैसा ही हिकारत और मजाक का 
शब्द वन गया है जैसे कमी 'नात्सी' श्रौर 'फासिस्ट' शब्द बन गये ये ! 

वह सब ठीक, लेकिन गाँधी तो गाँधी ही है | इतना ही नहीं कि वह 
ढिगेंगे नही, डिगे नहीं हैं; वल्कि यह भी कि किन्हीं भी परिस्थितियों में 
वह श्रपने को अनुपयुक्त न होने देंगे, न कभी हारेंगे। 

आज परीक्षा है | उससे जैसे सारी राजनीति को श्रागे राह मिलेगी। 
कंसौटी पर मानों यह प्रश्न है कि हकूमत को क्या यह अधिकार है कि वह 
जनता पर अपने मन का या मत का साचा डाले ! या कि राज्य का धर्म 
है कि जनता को अपने विविध मत, जाति, विधि और वर्ग के भेद के साथ 
ज्यो-का-त्यों स्वीकार करे ! शासन प्रजानुतारी होगा कि राज्यानुकूल ! यह 
प्रश्न मविष्य के लिए श्रत्यन्त गम्भीर है| उसको इस रूप में रखा जा 
सकता है कि क्या राज्य (स्टेट) या सत्ता के ऊपर कुछ अंकुश है, या नहीं है! 
है, तो क्या वह अंकुश स्वयं वह प्रजा ही नहीं है, जितका प्रबंध श्रौर 
शासन का दायित्व वह राज्य लेता है ! पाकिस्तान और भारत के बीच 
राष्ट्ह्नत का सिद्धात जो कतौटी पर चढ़ा हुआ है उससे मानो आगे के 
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लिए हमे यह निर्णय भी प्राप्त हो जायगा कि क्या कोई स्टेट ((]60076- 
।0) मतवादी हो सकती है ! साथ ही इस प्रश्न का भी निव्य हो 
जायगा कि मत श्रौर विचार की एकता अ्निवाय ( ]0[8]/67787 ) 
होकर किसी राज्य के लिए क्या वैध श्रौर जायज ठहराई जा सकती है ! 

आज तो मानो तंत्र के और जन के बीच लडाई है। तंत्र के लिए 
जन को रहना होगा और भोका जायगा ! या जन के लिए तंत्र को बनना 
होगा, नहीं तो मियना होगा ! इसका निपठारा होना है | 

गाँधी जी किसी सरकार के प्रतिनिधि नहीं हैं। बह तनिक भी 
सरकारी नहीं हैं। फौज नहीं, पुलिस नहीं--सत्ता का कोई चिन्ह नहीं। वह 
निरीह जन के प्रतिनिधि हैं, उसी के प्रतीक हैं। सच मे तो इस या उस, 
का्रेती या पाकिस्तानी, या हिन्दू या अ्रग्नेजी हुकूमत की प्रतिष्ठा से उनको 
वास्ता नहीं है । वह तो सब सरकारों में, और जरूरत होने पर उन सरकारों 
के विरोध और प्रतिरोध मे, जन की और श्रम की प्रतिष्ठा करना चाहते 
हैं। यह उनका काम शाति का समझा जाय या क्राति का समझा 
जाय, एक छण के लिए भी नहीं रुकता है। और यह काम वह राम 
का काम समझ कर करते हैं। णनी वह निरा राष्ट्रीय नहीं है, ऐहिक 
और सामयिक नहीं है, वल्कि मानवीय, श्राध्यात्मिक और चिरंतन है। 


है 
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आरितिक के लिए श्रवतार के होने मे विश्वास करना सहज है। वह 
मानता है कि यहाँ इश्वर का चाहा होता है, इससे कंतृ त्व सव उती 
का है। आदमी तो साधन भर है, भगवान्‌ के आदेश का पालन उसका 
काम है| उस श्रथ मे ह_म समी उसके भेजे यहाँ हैं| जो यहा श्रपने 
मन-बुद्धि-कर्म को पूरी तरह उसे सौपकर स्वयं शूत्य बने, उसके” लिए 
अबतार से दूसरा क्या विशेषण आस्तिक के पास हो ! 
गाधी ऐसे ही पुरुष थे। प्रतीक की भाषा मे नहीं, विजन की भाषा 
मे उन्हे अवतार कहना होता है। उनकी साधना महान्‌ अथवा गुणवान 
आदि बनने की नहीं थी। वह निगु ण, श्रकिंचन और एकदम शूत्य होने के 
प्रयतलल में रहे | इस कोशिश मे श्रग़ुमर भी उन्होने अपने को नही वचाया | 
साधना के इस रूप को ऐहिक बुद्धि से समझना असम्भत्र है। मक्ति ही 
उस मम को पा सकती है। ऐसी भीगी-मक्ति मे अपने को लीन करने 
की सतत चेश करने वाला पुरुष अनायास फिर कैसे अ्रन्तरराष्ट्रीय राजनीति 
मे अनिवार्य और अदम्य वन उठा, यह किसी भी और तरह समझ मे 
नहीं आ सकता | गाधी उस बुद्धि के लिए सदा पहेली रहेगे, जो जगत्‌ 
को जगदाधार के विना समभती है| अन्यथा गांधी द्वेत से चस्त जगत्‌ 
के त्राण का एक समन्वित समाधान है | 
गाँधीजी का काम इईंख़र का काम था। यानी आत्म-शुद्धि का 
काम था। जीते रहे तबतक उसमें एक वाघा थी, वह बाधा थी शरीर | 
शरीर रहते वह पूरी तरह शूत्य केसे बनते ! उनका संदेश तब ठक्क 
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अधूरा था | कैसे जीना, यह तो वह बता सके; पर मरना केसे, यह 
भी ते उन्हे बताना था। जीने से मरने तक की पूरीजीबन-नीति 
का चित्र उन्हे इस दुनिया को दे जाना था। यह बाधा इस तीत 
जनवरी को उनसे दूर हो गई। उनका काम भी तब एक संपूर्णता को 
आरा गया | जीवन यज्ञ है और रूत्यु को भी यश्ञ के रूप मे ही आना है। 
मृत्यु जीवन के अनुरूप दी एक बलिदान हो | तमाम जीवन ही वलि है। 
श्र्ध्य की भाँति वह पवित्न हो और इतार्थ भाव से उसको होम दिया 
जाय, यही है सच्ची जीवन-पद्धति। गाधी-जीवन और गाघी-मद्यु उसी 
की सचित्र व्याख्या है। ? 

जीते वक्त अवसर था कि हिन्दुस्तान उन्हे अ्रपना नेता कहे; देवदास 
पिता कहे और कुछ लोग अपने को उनके पास और दूसरे बहुतेरे अपने 
को उनसे दूर माने, कुछ अपना उनपर अधिकार मा; दूंसरे अपने को 
वंचित मानें, कुछु सौमाग्यशाली बने कि वे गॉधीजी के नजदीक हुए, 
तो कुछ और खुद को मन्दभागी माने कि वे गाँधीजी के पास तक ने 
पहुँच पाए। इस तरह दूरपास, अपने-पराये के दायरों से उनकी मुक्ति 
न थी। पर वह तो एक के होकर सबके बनना चाहते ये) दुनिया के 
न रह जायें इस कीमत पर उन्हें हिन्द का या हिन्दू का नहीं रहना था। 
विभेद मे से अमेद उन्हे पा लेना था | लेकिन उत अमेद मे जीनेवाले 
को विमेद घेरता ही था ) इसका ,उपाय यही था कि अन्तिम बाधा देह 
गिरे और शूल्य मे मिलकर वह एक ही साथ सबकी समान भाव से सुलभ 
बन जाय। अ्रव हिन्दू, कारंसी या हिन्दुस्तानी इत्यादि कोई विशेषण 
उन्हे छू श्रौर पा नहीं सकता | किसी के गये को उनका सहारा नहीं हो 
सकता, न किसी के लिए उनसे निराशा का बहाना। गांधी जी आज 
केवल प्रकाश और श्रादशश के रूप में सामने हैं और वह उन्हीं के हैं जो 
उन्हें अपने अन्दर लेने को तलर हैं । 

इस अखरढता से अलग गांधी जी के महत्त को समभने की मेरी 
इच्छा नही है। कर्म में गाधी विविध है और बुद्धि-मेद के लिए मौका 
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छोड़ते हैं| सत्य ही ईश्वर, प्राप्त रूप में वही अह्िंसा--इस दो शब्द की 
परिभाषा वाली अनन्य निष्ठा से श्रागे चलकर उनका अ्रनंत लीला-मय 
जीवन हमको प्राप्त होता है । वह चमत्कृत कर देता है। उस जीवन का 
अनुकरण नहीं हो सकता | वह गाँधी के साथ इतना विशिष्ट है कि 
इतिहास में किसी भी भाँति दोहराया नहीं जा सकता | लेकिन जो स्व 
सामान्य है, सव काल और सव भूमि के लिए है, सबके लिए सहज ओर 
सुलम है, वह है उनकी सत्यनिष्ठा भ्रीर भ्रहिंसक तथरता | 


हर आदमी की श्रपनी परिस्थिति थ्रोर श्रपनी भूमिका है। धर्मनिष्ठा 
का प्रयोग भी वहाँ जो होगा दूसरी किसी परिस्थिति श्रथवा व्यक्ति के लिए 
उपयुक्त न ठहरैगा । इस तरह एकमेव इखर-निष्ठा से इस ब्रह्मार्ढ के 
अनन्तानन्त व्यापार चल सकते हैं श्रोर उन सबके विमिन्‍न स्वरों से एक 
ऐसे उमवेत संगीत का स्वर भक्त हो सकता है. कि सूर्य-मह-नक्षत्र-तारा 
मंडल सत्र मुग्ध है जाय | इसके विपरीत व्यक्ति की निजता से, उनकी 
अपनी-अपनी स्वार्थ-भावना से, जगत्‌ का कर्म-चक्र चलता हो तब सर्प 
ओर सप्रात का तारडव मच उठे, हर दस-बीस साल वाद महासहार की 
लीला अनिवार्य हो उठे, लोग डरते शोर डरते हुए जीये और इस डर 
के तले श्रपने को दलों में जुछकर दूसरे का दे प और वैर पोसें--तो इसमे 
अचरज क्या! 

गाधी को उसी मनोलोक का, सतयुग का या भागवद्भूमि का वासी 
कहना शेगा जो कोलाइल में संगीत जगाता है, बुराई मे से भलाई उप- 
जाता है, जड को चेतन करता है श्रोर सघर्प मे से सहयोग जुद्मता है | 

ते क्‍या कभी सचमुच रामराज्य होगा ! क्या ऐसा कभी होगा कि राजा 
वही हो जो सबका चाकर हो श्रीर प्रभा का हर आदमी अ्रनुभव करे कि वह 
मालिक श्रौर राजा दास है ! कि औसत आदमी इतना स्वस्थ श्र सम 
हो कि दूसरे के स्नेह में अपने को समाने की ही सोचे, उससे श्रपना 
स्वार्थ साधने की तनिक भी न सोचे ! कि, संक्षेप में, राजा शोर राज्य 
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' हो ही नही, संब श्रमी हो और स्नेही हो, ओर इस तरह से सब एक-दूसरे 
के प्रेरक औ्रोर स्वावलम्बी हो ! 
वह समय आयेगा कि नहीं आयेगा, पर गाँधी तो जैसे उसी मे 
जिया | जैसे वह अ्रपना काल और अपना लोक साथ लेकर धरती पर 
आया । स्वप्न ही उसने यथार्थ किया। अपनी महापराक्मशील श्रद्धा से 
जिस यथार्थ को उसने छुआ, वही उसके स्वप्न की सत्यता और शोभा 
से उज्ज्वल और मोहक बन श्राया | 


अरु-शक्ति का यह युग है। यानी पदार्थ मे की गृढ शक्ति का 
हमने उद्घाटन कर लिया है | उस पदार्थ को इस अतिशयता से उत्तन्‍्न 
करना हम सीख गये हैं कि उस अ्रतिशयता के जोर से मनुष्य की सारी 
चिन्ता को हमने पदार्थ विषयक वना डाला है। विज्ञान ने हमे मशीन 
दी, मशीन ने अ्रवकाश दिया, और अवकाश ने हमारी आकाज्षा श्रौर 
कल्पना को उत्तेजना दी। परिणाम मे शास्त्रों का शास्त्र बना राजनीति- 
शास्त्र, और देवो का देवाधिदेव स्टेट, और मनुष्य की सारी बुद्धि इस 
शास्त्र श्रौर इस नवीन देवता की अर्चा में झुक गई। 

इस नवाविष्कार के नव प्रमत्त युग मे, जब मनुष्य के पास बुद्धि खूब 
हो गई है, तब मालूम हुआ है कि ईश्वर नहीं रह गया है | भ्रद्धा अंधी 
ही तो है जो आस्तिक होती है। बह तत्व को खोलती नहीं, ढेंकती है |, 
अतः अपने मानव-गंव को हाथ मे लेकर सब तहों को तके से एक-एक करके 
चीरकर और छीलकर, हमे श्रन्दर के तत्त्व को पा लेना श्रौर प्रतिष्ठित कर 
देना है। ऐसे ही व्यवस्था आयेगी, प्रचुरता श्रायेगी और सुख आयेगा ! 

जब सभ्यता इस दिशा में सरपट संदियों से चली झा रही थी, तब 
गाधी एक बडे प्रश्न चिन्ह की, तरह आ प्रकाश । उस सरपट चाल मे 
गाधी के कारण एकाएक स्तव्धता आरा गई और अरब यत्रपि पैरो की गति 
मानवता को उसी तरफ लिए जा रही है, फिर भी मन में उसके खलबली 
है और मानवता जैसे ठगी और ठिठकी-सी उधर चल रही है | 


बदन पूवोंदय 


विश का राज-करण गड़-गडाता हुआ, यचपि लड़-खडाता हुआ, 


अभी तक शस्त्रीकरण और श्रणु बमों के निर्माण मे से अपनी राह बूक 
रहा है। निश्चय शस्तरास्त्र के मुंह में युद्ध है | लेकिन राज-नेताओ के श्रोर 
उनके राजकरण के अंतर में, जहाँ मानव-सामान्य का हृदय निवास 
करता है उस बहुसंख्य जनता मे, गहरा संशय घर कर गया है। जान 
पडता है उस सम्यता, यानी राजनीतिक सभ्यता, की यह आखिरी चमक 
है श्रोर उसे श्रव सदा को बुक रहना है। एक नये युग का सूत्रपात 
होनेवाला है और गाँधी का बलिदान उसी का बीजारोपण है | उसका 
मत्य जीवन यदि समाप्त हुआ है तो इसीलिए कि मानवता के आगामी 
विकास मे वह श्रमर हो उठे। गाँधी से एक काल का अवसान ओर 
चूसरे कल्प का उद्यारम्म होता है। उसको कहे : स्वोदय कल्प | 


मानव-व्यापार मे अ्रव तक एक अतिद्धि देखने में आती थी। जेसे 
यह सूत्र हाथ न आता था, जो विमक्त मानव को संयुक्त कर दे। व्यक्ति के 
प्रकट कार्य-कऋलाप मे और उसी की अ्रव्यक्त आकाज्ञा मै विग्रह ओर विरोध 
रहता था | हर व्यक्ति भ्रपने श्रन्दर मानसिक इन्दहं लिए चलता था। 
समूह रूप में वही विग्रह धन और जन का; शासक-शासित का; पू जी-अम 
का, यानी दल, राष्ट्र अ्रथवा भरेणी-विग्रह का रूप लेता था| इस विग्रह-विरोध 
को खतम करने के लिए जो उत्कठ और अ्रनिवार्य प्रयत्न हुए, देखा गया 
कि बे इस या उस मत (यानी व्यक्ति) की अधिनायकता (१060]0470व), 
3.8, 7टवबां०7३] 0ी/7757877) में निषनन्न होते है । फिर 
९क़ का नाम कम्युनिज्म है और दूसरे का नाम फासिज्म या नाजीज्स, यह 
भाषा की ही बात है। श्रन्तर्विरोधों को हृठात्‌ बाहर से मियने के इन कंत्रिम 
प्रयतनों से हालत सुधरी नहीं, समस्या और विषम ही हो आई अभीश और दूर 
ही जाता दिखाई दिया | सहसा प्रतीत होता था कि व्यक्ति जो व्यक्ति का शोषण 
करता है, और समृह-समूह का, सो सबका एक-सा महा चाहने और करने 
की नीति पर खडी की जानेवाली सस्या, यानी स्टेट, सब साधनों को कब्जे भे 
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करके ओर विज्ञान के सब आविष्कारों की मदद से, सभी व्यक्तियों ओर 
वर्गों के ऊपर होकर, जरूर स्वग धरती १२ उतार ला सकेगी । पर बेसा न 
हुआ और स्टेट स्वयं श्रादमी के रक्षण से अधिक आदमी.का भक्षण 
कर निकली | 


हिंसाव तो साफ और सीधा था। पर परिणाम में उलमने बढ 
आईं | पहले विलासी और अहकारी लोग थे और वे हकिम बने हुए 
थे, सोचा कि व्यवस्था-बुद्धिवाले बौद्धिक जन हकूमत के मुंह पर होगे, 
तब स्थापित स्वार्थों से पेदाहोने वाली दिक्कते रह न जायेगी, सारे जीबन 
का राष्ट्रीयकरण होगा, और इस तरह समस्याएँ काफूर हो जायेगी ! 

वह हिसाब सही उतरा नहीं है। जिन मशीनों को धडाधड मानव 
के लिए. भोग्य और उपमोग्य सामग्री पेदा करना था, उन्हें अस्त्र-शस्त्र 
बनाने मे लगना पडा, जान पहले बचे, तब तो और सामान बनाने की सोचें ! 
ऐसे जब भोग की प्रचुरता सामने थी तमी अपनी रक्षा का सवाल घिर 
आया। उन्नति करते जाने मे हम उससे दुशुनी जो दुश्मनी पेदा करते 
जाते हैं, उसका पता न रहता था। लेकिन ऐन वक्त पर वह चीज सामने 
आ गई। 


परिणाम यह है कि धन जितना बढ़ा है, दीनता भी उतनी ही बढ़ी 
है | उन्नति उतनी ही हुईं है जितना बैर और हथियार बढ़े है। निश्चय 
ही हम देन्य और बेर बढाने के लिए उधर नहीं चले थे। कया पिछुली 
दो लडाइयाँ इसीलिए, नही लडी गई थी कि लडाई का अ्रन्त होगा और 
सुख चेन का रास्ता खुलेगा ! थुद्ध मे हजारो-लाखों का मारना ऐसा ही 
तो नहीं है, जैसा कसाईखाने में जानवरों का जिबह करना। नहीं, 
उसमे विशेषता है। लोग तब सिर्फ मारते नहीं हैं, वल्कि अपने लेखे 
पुण्य का काम करते हैं | मानो सिर्फ कर्तव्य की राह की बाधा को वे हटाते हैं 
यानी एक आदश मसहत्‌ भावना के सहारे ही युद्ध लडा जाता है। इस तरह 
एक बडा साहित्य और एक लम्बी परम्परा वन गई है जो युद्ध की हिसा 
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को चित्ताकपंक बनाती है। वहाँ मारने को वीरता श्रोर भारते हुए मरते 
को श्रमरता कह्य जाता है| ऐसे महत्‌ गर्व के माव से लोग सामने वाले" 
को दुश्मन कहकर एक-दूसरे का गला काव्मे का काम करते रहते है | 

ज़रूर उस हिंसाव मे चूक है। जरूर वहाँ कुछ छुदम शोर छुल 
है, जहाँ एक-दूसरे की हत्या धर्म वन जाती है। वह छुल कहाँ है, 
पकड में न आता था | धार्मिक जन थे ओर धर्मशास्त्र थे, पर वे तो 
सिद्धान्त की दुनिया के लिए थे। काम-कांज की और मेरे-तेरे की दुनिया 
में वे वेकार साबित होते ये | सन्‍त इस तरह ख्तन्त्र था कि वन में 
या कुटिया में सन्त वना रहे ओर शास्त्रों का मी अवसर था कि स्वर्गिक 
विद्वान्तो की अर्वाचीन व्याख्या से वे भरे-पूरे रहे। जैसे भ्रतल जगत 
उनसे अ्रद्दृतत था ओर उसके अलग नियम थे | 

गॉधी ऐसे समय सिद्धान्त मे से नही, ठेठ व्यवहार में से आविभूत 
हुआ | वह देरिस्टर था और मामले-मुकदमे निपठाता था। उसकी 
व्यवहार की अ्रनोखी सकता ही गतानुगतिता को चुनोती बनी। उसने 
बताया कि साधन नहीं है मिन्‍न साध्य से, और एकता लाने के लिए 
घिग्रह की या सुरक्षा लाने के लिए हिंसा को राह नहीं चलना होगा। 
कल जो हम चाहते हैं, आज उसी के वीज हमे वोने होगे। एक अ्रनेक 
से अलग नहीं है, इसलिए सभाज के सुधार या परिवर्तन के लिए श्रपने 
सुधार-परिवतन से शुरू करना होगा | दूधरा वही है जो में हूँ, इसलिए 
अपनी इज्जत के लिए दूसरे की इज्जत करनी होगी | अपने मत के लिए 
दूसरे के मंत की रक्षा करनी होगी | परिवर्तन आयेगा तो बाहर से 
नही, सव के अन्दर से वह आयेगा | इसलिए अ्रतल परिवतन द्वृदय मे 
ओर हृदय का होना है। और वह किसी संख्या के, शस्त्र के या मत 
के वल से नहीं होगा, आत्मा के बल से होगा, यानी कष्ट तहन 
और क्षमा की शक्ति से होगा | 

बातें ये नई न थीं। प्राचीनता जितनी पवित्र और सुत्दर थी। 
सिद्धान्त के समान वे अव थी। लेकिन गॉधी ने अपने रक्त से उन्हें , 
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आँगारे की तरह लाल वनाया | धडकते दिल की तरह वे हरेक मे जा बैठी | 
उनकी सचाई की साख सब के अ्रन्दर से श्राप ही जग श्राई। परिणाम 
यह कि सीषै-सादे हाड-माँस के लोग गाँधी के सश से ऐसी ऊँचाई 
तक उठ आये कि,पीछे स्वयं उनको ही विश्वास न होता था। एक 
समूचे देश ने गाँधी के जादू के नीचे शान्त रूकर एक जबरदस्त 
साम्राज्य को जीता और आजादी पाई। साबित हुआ कि आदमी मे 
कितनी भी दुर्बलता हो, बबंरता मी हो, लेकिन गहराई मे उसके 
देवत्व भी पडा हुआ है| 

परम मूल्यो और भर व सिद्धान्तों का गाँधी के हाथो यह जीवित पुर- 
स्कार, और संघर्ष की राजनीति मे धर्म की नीति का यह सफल प्रयोग, 
वीसवी सदी की दुनिया के लिए अनोखा है। उसने एक बार उस खाई 
को पाठ दिया जो धमं और कर्म को श्रलग रखे हुए थी। व्यवहार ही 
अध्यात्म का क्षेत्र बना और राजनीतिक शास्त्र मे राम-राज्य के आदर्श 
की प्रतिष्ठा हुई। मारत-जैसे महादेश की सक्रिय राष्ट्रनीति को चलाते 
हुए भी उन्होने रामराज्यकी टेक रखी | रामराज्य, राजशाही या लोकशाही 
आदि कुछ भी नही है। वह तन्त्र वद्ध नहीं है | उस राज्य के श्रथ को यहाँ 
तक खीचा जा सकता है कि वह राज्य-जैसा रहे ही नहीं। 

इस तरह गाँधी राज-कारण को चलते हुए भी संशंठित और 
केन्द्रित सत्ता, यानी स्टेट, को विकेन्द्रित भी करते गये। सत्ता की 
अपेक्षा व्यक्ति को उन्होंने अधिक ही महत्व दिया और कहा कि हुकूमत 
की सफलता इसमे है कि वह रहे ही नही । उस जीवन-ऋम को उन्होंने 
घटित करके बताया, जहाँ ्ात्यन्तिक व्यवस्था रहती है, फिर भी अलग 
से कोई व्यवस्थापक आवश्यक नहीं होता । आदर्श समाज स्वय अपने 
भीतर से नियमित होगा, वाहरी नियामक उसके लिये अनावश्यक 
हो रहेगा। 

गाँधी जी सक्लेप में उस जीवन-नीति के मूर्त उदाहरण हैं, जिस पर 
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व्यक्ति और समाज का आगामी निर्माण होगा | उस नीति के क॒छ ये 
सूत्र वन सकते हैं :-- ह॒ 

(१ ) आवश्यक है कि व्यक्ति का वाह्मकर्म उसके अन्तःकरण से 
टूट हुआ न हो । प्रेरणा उत्तरोत्तर व्यक्ति को अपने अ्रन्तरम से प्राप्त 
करनी चाहिए | व्यक्ति के श्रन्तरतम मे ईश्वर का निवास है। इसलिए 
जो वहाँ से अपना आदेश ओर नियम प्राप्त करता है वह सतत कर्मी 
होकर सवथा निर्लिप्त बनता है ओर इस तरह उसका स्वल्य-कर्म अ्रद्भुलन 
, पतन देता है। 

(२ ) इच्धियो को बुद्धि में; बुद्धि को मन में, मन को श्रात्मा में युक् 
करके जो विराजता है, वह जगत्‌ को प्राप्त करता है । 

(३ ) सत्य ही एक है, इसलिए अपने से शेष के प्रति व्यक्ति 
का सम्बन्ध श्रहिंसा का ही हो सकता है | ऐसे ही सत्य का साक्षात्कार 
सम्भव है। 

(४ ) तलर अहिंसा यानी सक्रिय सेवा विन सिद्धि नहीं। भक्ति 
उसी सक्रमंक रुप मे उपलब्धि बनती है | 

(४ ) मनुष्य जेसे भोजन बिना नहीं जी सकता, वेंसे ही भ्रम 
विना उसे जीने का हक नहीं आता। भ्रम से बह भोजन-वसन ले 
यह भ्रम सेवामय और यज्ञार्थ ही हो सकता है। ऐसा न करके जो 
लेता है, वह चोरी करता है | 


(६ ) मानव-सम्बन्ध अ्रहिता पर बनेगे तो उनके बीच श्रम का 
श्रौर श्रम के फल का आदान-प्रदान जहाँ तक हो सीधा और सुलभ 
होगा | उपन ओर खपत के वीच विनिमय के माध्यम के तोर पर श्रेणी 
को और सिक्के को आने की कम-से-कम आवश्यकता होनी चाहिए | 

(७ ) समाज की रीढ है उत्तादक श्रमिक। पदार्थ का रुच्चा 
मालिक मी वही है | शेव उतके वाद आते हैं। इस तरह व्यवस्थापक 


संयुक्त मानव ह३ 


श्रौर हकिम बोक हैं, जिनकी शनैः-शनः हटना और स्वयं भ्रमिक 
बनना है। 

(८) प्रकट हिंसा अन्दर के है घ और बैर आदि का परिणाम है। 
व्यक्तियो, श्रेणियों और समूहों में विग्रह और अतिस्मथों का सम्बन्ध 
आन्त है | उस आधार पर प्राप्त किया गया कोई परिवर्तन शुभ और 
स्थायी नहीं हो सकता | 

(६ ) अ्रनीति और अ्रधर्म से युद्ध ठानना ही जीवन की प्रगति है । 
अ्नीति से नेतिक होकर और अधर्स से घामिक होकर ही सामना किया 
जा सकता। उसका उपाय है, आपसी विचार-विनिमय, कश्-सहन 
ओर फिर आवश्यक होने पर असहयोग और सत्याग्रह | 

(१० ) दूसरे को कष्ट देकर उसे बदला नहीं जा सकता। कष्ट 
सह कर ही उसमे हृदय परिवतन लाया जा सकता है। क्योंकि अ्रन्त मे 
वह मुझसे मिन्‍न नहीं है, इससे मेरी सच्ची व्यथा उसे छुए बिना ने 
रहेगी | फिर भी वह काम राम का है और श्रपनी व्यथा मे से में अपनी 
शान्ति पाता हूँ, यही मेरे निकट उपलब्धि है। उपवास इसी आत्म-पीडन 
की धर्म-नीति का एक रुप है | 

(११) भाषा, भूगोल, रीति-नीति, आचार-ब्यवहार आदि से 
हमारे बीच श्रन्तर पडे हुए है, उनको मान देकर भी हमे अविचलित 
श्रद्धा रखनी चाहिए कि सब्र हम एक ही कुठम्ब के है और सब अपनी 
अपनी भाषा और धममों के द्वारा एक ही भगवान्‌ को पूजते हैं। जीना- 
मरना भगवान्‌ की इच्छा से होता है; इससे मृत्यु को हिसाब मे लाकर 
सीधे से टेढ़े हम नहीं जा सकते | मृत्यु तो मित्र बनकर आती है ओर 
उसे हँसते हुए मेटना है । 

(१२ ) भंमटें ज्यादातर नासमझकी से होती हैं। इससे धीरज 
ओर दूसरे मे विश्वास नहीं खोना है | विश्वास रखने से व्यक्ति विश्वत- 
नीय बनता है। औ्रौर ऐसे कोई ठगाया भी जाय तो हानि नहीं है | 


हे पूर्वोद्य 


संयुक्त व्यक्तित का साधन-सूत्र सदियों से खोजा जा रहा है। भारत 
में जिसे योग-साधना कहे, वह यही व्यक्तित का एकीकरण है| मानस- 
शास्त्री आमात पाते रहे हैं कि व्यक्तित्व अगर अ्रपने में पूरी तरह गठ 
जाय तो उसमे से कितनी न विराद्‌ शक्ति प्रस्कुटित होनी चाहिए। श्रणु 
के अन्तर्भेदन से जो शक्ति आ्राज प्राप्त कर ली गई है, वेजानिकों को 
कई पीढ़ियो से उसका अनुमान था। विभक्त अणु ( 8] 8/000 ) 
की संयुक्त-मानव की ठुलना में विसात ही क्या है ! मेरा मानना है कि 
इस समृर्ण एकीकरण (]79075707 ) का ब्योरेबार विज्ञान 
शोधक को गाँधीजी के जीवन-प्रयोग से प्राप्त हो जायगा। उनकी वाणी 
और लेखनी मे उसकी टीका भी पूरी मित्न जाती है| सत्य का यह समग्र 
और वैज्ञानिक प्रयोग एक ऐसा चमत्कारपूर्ण आविष्कार है कि उसके 
अकाश और परिणाम में सहस्लाव्दियों तक अनेकानेक शास्त्र, साहित्य, 
और संयोजनाओ को स्वरूप मिला करेगा शरीर मानव मानवोत्तम बनने 
की राह पाता रहेगा | 


+३१ 
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गॉधघी जी के बारे में बहुत लिखा गया है| उनका काम हर तरफ़ 
फैला है; और उसके अनगिनती पहलू हैं। उनके दान को शब्दो में 
बॉधना ऐतिहासिक के लिये आसान नहीं होगा | कोई क्षेत्र नहीं जिसमे 
उनका श्रसर समाया नहो। उनका प्रकाश दूर तक ओर हर कोने में 
पहुँचा है। उनकी छाप समय पर गहरी है और हिन्दुस्तान के तो इस _ 
चौथाई सदी का इतिहास उन्हीं की साँस से बना है। 

लेकिन उनके बाहरी काम और असर के जरिये गांधी जी की श्रत- 
लियत तक पहुँचने मे कठिनाई भी हो सकती है | धूप मे सूरज को देखने 
से श्रांखों मे चकाचोंध समा जाती है। तब सूरज ठीक-ठीक नजर 
नही आता । उसी की रोशनी की भलभलाहट हमे उससे परे रखती है। 
इसलिए अक्सर लोग, धूप पाकर जिनका सूरज से मनोरथ समाप्त नहीं 
होता ओर जो उससे आगे भी सूरज की सचाई पाना चाहते हैं, उपाय 
करते हैं जिससे सूरज और उनके बीच की धूप उन्हे आँखों न लगे। 
ऐसे ही मुझे प्रतीत होता है कि गांधी जी की असलियत को पाने के 
लिए उजागर राजनीति मे से न देखना, या उससे असंलगन होकर 
देखना, ज्यादा ठीक होगा | उनके आन्दौलनो अथवा उनकी संस्थाओं 
में से उन्हे देखना धुऐँ मे से आग या कलेवर मे से आत्मा को देखने के 
समान हो सकता है| 


हमारी भाषा स्वार्थ की है। भाषा का प्रयोग है कि श्रमुक ने हमें 
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प्रकाश का दान दिया | इतशता से यह कहना ठीक ही है | पर सत्य मे 
हम जानते हैं कि प्रकाश जो देता कह जाता है, खुद मे तो वह जलता 
ही है। प्रकाश को वह नहीं जानता, जलने की ही जानता है। प्रकाश 
इस स्वयं जलने का ऐसा प्रतिफल है कि जिसमे अपने आप में कोई 
अमीष्टता नहीं है; केवल एक अनिवायता है| 


गाँधी जी के जमाने में रहकर हमारे लिए सम्मव नहीं है कि हम 
उनके प्रति कइंतशता की मारा से बच सके | उन्होंने हमको हमारी सनु- 
ध्यता की सुधि दी है | हमारी आँखें खोली हैं| उस हिन्दुस्तान में हम 
रहते है जिसकी रगो में उन्ही के जगाये प्राण दौड़ रहे हैं। इससे श्रमि- 
ननन्‍्दन और अनुगमन द्वारा हम गाघी को प्राप्त कर प्रसन्न होते हैं। 


लेकिन अ्रगर हम कृतशता के भाव से ऊपर जा सके और गाधी जी 
की महिमा में न रहकर उनकी सत्यता मे उतर सके तो हमें स्तब्ध रह 
जाना होगा | तव शायद भय से हमारा मन रुक जायगा | निता” मान 
कर उनके प्रति जय-जयकार का शुझ्ञार तव हमसे कदांचित न फूंटेगा । 
बल्कि हमारा हृदय एक गम्भीर श्रनुकमा ओर अज्ञात भीषिका से भर 
आयेगा ! हमारी श्रॉखें तव मीग आयेंगी और लगेगा कि हमारी नीचे 
की धरती शूत्य हो गई है और एक अतल में हम खोये जा रहे है। 


गाँधी जी का बाहरी रूप मोहक है | लेकिन उनकी भीतर की यथा- 
थंता थरों देने वाली हो सकती है। वहाँ एक ऐसा महा शृत्य है कि 
जिसकी थाह नहीं श्रौर बिर्ले को उसमे भाँकने की हिम्मत हो 
सकती है | 

व्यक्ति जो करता है वह उतीका रुप है जो वह है | होना ही 
करना है ] कर्म का मूल भाव मे है। इससे उसकी पहिचान भी वही 
है। यानी आदमी के महत्व की परख इसमे नहीं हे कि वह क्या करता 
है, बल्कि वह तो इसमें हे कि वह कया है | 
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इसी भाँति गांधी जी की यथार्थता राजनीति में नहीं धर्म 
में देखनी होगी। राजनीति कर्मगत है, घर्म भाव-रूप। 
इससे धर्म-प्राण होकर ही राजनीति रुत्य है अन्यथा वह भिध्या है। 
धर्म से विहीन कम वन्धन की सृष्टि करता है। बेसे कम के मूल में 
अ्रकम” नहीं रहता, अहकार रहता है। गाधी जी का कम स्वभाव-सहज 
है। यहा तक कि उसका कतृत्व भी गाधी जी पर नहीं है | बडे-से 
बडा काम इसीसे उनकी नीद को अ्का नहीं पाता है। 

' इस प्रकार गाधी जी का कर्म गाधी जी का माप नहीं है। इस 
जगह वह सब देशों और इतिहासो के राजपुरुषों से अलग हैं। राजकीय 
महापुरुषों का कम विराट किन्तु व्यक्तित्व स्वल्प होता है | मानो उस 
कर्म की विराव्ता के पीछे मनआण की कुद्रता छिपी रहती है । किया 
जानेवाला काम देश-देशान्तर-ब्यापी, किन्तु करनेवाला मन अहम्‌- 
सीमित होता है। धार्मिक पुरुषों की बात इससे न्यारी है। कम ऐसे 
व्यक्ति के पास शूत्यव॒त्‌ है और भाव पर,उसके कोई निजता की सीमा 
नही रह जाती | इससे ऐसे व्यक्ति का स्वल्प कर्म कालान्तर भे इृहत्‌ फल 
उतनन्‍न करनेवाला हो जाया करता है। 

गॉधी जी की दूसरे अधिकाश प्रसिद्ध कर्मए्य पुरुषों से इस जगह 
पृथकता है। छोटे काम या बड़े काम जैसी संज्ञा उनके पास नही है। 
काम कोई भी छोटा नही है, इसीसे न कोई बडा है। असल में आन्त- 
रिकता से प्रथक्‌ बाहरी काम जैसी वस्तु ही उनके पास नहीं है.। यह 
उनकी विशेषता ससार के कार्मिक पुरुषी से उन्हे अलग करके हृतिहास 
के आप्त और मुक्त पुरुषो की पक्ति मे रख देती है। 


गाधी जी की समूण सत्यता की कलक के लिए उनके स्वनात्मक 
कायक्रम के अध्ययन से अधिक उनकी निष्ठा के मनन की ओर झुका 
होगा । क्या वह यशज्वाला है जितमे कि उनका चुश-क्ुण जलता और 
उजलता हुआ बीतता है! क्‍या व्यथा है जो उन्हे धारण रखती है 


दम पूर्वोदय 


अचूक और हर दिन प्रातःसन्ध्या प्रार्थना के रूप में उस व्यक्ति मे से 
उच्छुवसित होनेवाली वेदना क्या है! वह राम-नाम की रटन प्रकृत मे 
क्या है जो इधर पैतीस वषों से दिन-रात के किसी पल उनमे नहीं थम 
पाई १ मेरा श्रा्रह है कि इसी श्रज्ञत और अशेय महारहत्य मे गॉँधी 
जी के व्यक्तित्॒ की सचाई निहित है | हे 


राज-कर्म मे तो वह विरोधामास के पुद् हैं। जग्रत्‌ के प्रति श्रसख्य 
उनके पहलू है। उस ओर से वह एक पहेली हैं, प्रश्न हैं, अचरज है |. 
वहाँ वह एक ऐसी विचित्रता हैं, जिसे एक-सी उपयुक्तता के साथ विश्तिप्त 
और अलौकिक कहा जा सकता है। बुरेसे-बुरे और अच्छे-से-अच्छे 
विशेषण को उनसे लौटना नहीं होता, सब विशेषण उन पर ठहर 
सकते हैं--वह एक ऐसी विशिष्टता है। किसी के निकट वह धूत॑ तो 
दूसरे के निकट वे महात्मा हैं। पर वह निर्विशिष्ट क्या है जहाँ सब 
विशेषण छूट रहते हैं और निपट निजता ही उनकी बच रहती है ! 

मेरी प्रतीति है कि उनके व्यक्तित्व की सत्यता वहाँ नहीं जहाँ नाना- 
विधि कम मे वह विभक्त हैं | बल्कि उस जगह है जहाँ वह अपनी निष्ठा 
में संयुक्त और अखणड हैं। राजनीति मे गॉधी जी समय की माँति 
चंचल और प्रवाही हैं | बहुत उनके रूप हैं और अपने ही वाक्यो से 
वह बंधे हुए नही हैं | वहाँ वह माया के समान रपटीले हैं। पर कहीं 
अवश्य बह अविचल और अ्रुव हैं, और वहीं उनके व्यक्तित्व के तिलिस्म 
कीकुजीभी है। 

धर्म और राजकरण प्रकटतः दो हैं। एक है नित्य सिद्धान्त, दूसरा 
है सामयिक व्यवहार | एक की परिमाषा काल से अछूती है, दूसरे की 
की मांषा पल-पल बदलती हुई काल-गति से बनती है। पहले धर्म की 
राह पर सन्त सुनतान की ओर गया है, और दूसरे की सिद्धि में सरदार 
को घमासान में बढना हुआ है | सन्‍त ओर सरदार के आदशों मे विरोध 
रहा है। एक का सत्य दूसरे के लिए मिध्या हो रहा है। धर्म-विश्वासी 


गाँधी जी का अखणढ योग ६६ 


ने जगत्‌ को माया कहकर उसपर आँख मूँदीहे श्रोर तलवार के 
अभ्यासी ने ईश्वर की ओर पीठ देकर जगत्‌ को बस में किया है | 


इन दो राहों के राहियो को समभने मे हमे दिक्कत नहीं होती | 
उन दोनों का दोत जेसे दोनों को स्पष्ट करता है | पर गाँधी जी के 
व्यक्तित्व में इतना निपट अद्वेत है, ब्क्ष ओर जगत में इतना ऐक्य है, 
कि होत से प्रकाश पानेवाली बुद्धि गाधी के आकलन में श्रसम्थ हो 
रहेगी | भ्रद्ा-संयुक्त बुद्धि, जो अज्ञेय को ज्ञोम मे इन्कार नहीं इता्थता 
में स्वीकार करती है, ऐसी बुद्धि के योग से ही गाधी की समन्वित सत्यता 
को हृदयगम किया जा सकेगा | 


गाँधी जी को कर्म के क्षेत्र में ही सम्भवतः सबसे अधिक अनुयायी 
मिले हैं | धर्मीचायों की पक्ति में गाँधी नहीं हैं। निससंदेह कम से निदृति 
को उनसे प्रतिष्ठा नहीं प्राप्त होती | इस कारण नहीं कि धर्म से श्रधिक 
कर्म पर उनका जोर है, बल्कि इसलिए कि धर्म की साधना उनके निकट 
क्म-हीनता मे नहीं सतत कर्म-मयता मे ही है। 


आध्यात्मिक श्रकर्म की सिद्धि उनके लिए लौकिक सेवा कर्म भे ही 
है | इससे वह लोक (कर्म) प्रवरत्तंक से अलैग कोई धर्म-प्रवत्त क नहीं 
हैं| पर सामान्य अर्थ में लोक नेता भी वह नहीं हैं। लोक-कर्मी उनसे 
परेशान ही अ्रपिक हैं। उद्योगीकरण का उनसे विरोध ही हुआ है, और 
शक्ति-स्फीत कर्म के उफान को उन्होने ठदा ठड़े छीँटे दिये है | सष्ट है 
कि लोक-कर्म के माध्यम से उनके जीवन के अविकल्न सत्य को प्राप्त 
करने मे भूल हो सकती है। 

मेरे मत से उनकी साधना अभ्रखड योग की है। स्वा्थोपयोगी से 
अधिक सत्यशोधी दृष्टि से यूदि देखेंगे तो उनके राजनेतृत्व के पार उनके 
आत्मयोग-साधन पर ही हमारी निगाह ठहरेगी। उनका योग शास्त्रीय 
नही, साहजिक है, ऐकान्तिक नहीं, अखण्ड है। जीवन के परिपूर्ण ऐक्य 


७० पूवोदय 


का वह प्रतीक है | उनकी साधना मे जगत्‌ श्रोर ब्रह्म का अन्तिस इन्द्र 
भी लय को प्राप्त होता है | 

उस योग का सार है कि अपने मे अखंड और युक्त बनों। मन, 
वचन श्रौर कर्म में अन्तर न रहने दो | विचार; उच्चार श्रोर आ्राचार 
एक ओर शअ्रभिन्‍न होवें। इस अम्यास में उत्तरोत्तर मनुष्य-मात्र प्राणि- 
मात्र के साथ एकता की साधना होगी | इसी में उस परमात्मा के साथ 
योग का लाभ होगा जो सब मे व्याप्त है | इसी मे से व्यक्ति, देश ओर 
जगत्‌ की मुक्ति सिद्ध होगी। इसमे कम हस्व नहीं होगा, उस पर से 
व्यक्ति की निजता की सीमा उठ जाग्रगी। तब स्थूल-कर्म पूजा के समान 
पवित्र और व्यक्ति-कर्म प्रकृत (परमात्म) कर्म के समान मुक्त, गभीर भर 
विराट होता जायगा। 


४ ४१५ 


गांधी-नीति 


कहा गया कि गांधीवाद पर कुछ लिखकर दू । मेरे लेखे गांधीवाद 
शब्द मिथ्या है। जहाँ वाद है वहाँ विवाद अ्रवश्य है | वाद का लक्षण 
है कि वह प्रतिवाद को विवाद द्वार खंडित करे ओर इस तरह अपने को 
प्रचलित करे | गांधी के जीवन मे विवाद एकदम नहीं है। इसलिए गॉँधी 
को वाद द्वारा ग्रहण करना सफल नहीं होगा | 

गांधी ने कोई सूत्रवद्ध मन्तव्य प्रचारित नहीं किया है | वेसा रेखाबद्ध 
मन्तव्य वाद होता है। गाघी अपने जीवन को सत्य के प्रयोग के रूप में 
देखते हैं | सत्य के साक्षात्कार की उसमें चेश है | सत्य पा नहीं लिया गया 
है, उतके दश्शन का निरूतर प्रयास है। उनका जीवन परीक्षण है| परीक्षा 
फल आॉकने का काम इतिहास का होगा, जबकि उनका जीवन जिया जा 
चुका होगा | उससे पहले उस जीवन-फल को तौलने के लिए वाट कहा 
है, रखने के लिए श्रन्तर (?678[08077७) कहा है ! 

जो सिद्धान्त गाधी के जीवन द्वारा चरितारथ और परिपुष्ठ हो रहा है 
वह केवल वौद्धिक नहीं है | इसलिए वह केवल वुद्धिआह्म भी नही है | वह 
समूचे जीवन/से सम्बन्ध रखता है | इस लिहाज से उसे आध्यात्मिक कह 
संकते हैं। आध्यात्मिक, यानी धार्मिक | व्यक्तित्व का और जीवन का कोई 
पहलू उससे बचा नहीं रह सकता | क्‍या व्यक्तिगत, क्या सामाजिक, क्या 
राजनैतिक, अथवा अन्य क्षेत्रों में वह एक सा व्यापक है। वह चिन्मय 
है, वादगत वह नहीं है | 


७२ पूर्वोदय 


गांधी के जीवन की समूची विविधता मीतर संकल्प और विश्वास की 
निपट एकता पर कायम है ) जो चिन्मय तत्त उनके जीवन से व्यक्त होता 
है उसमे खंड नही हैं। वह सहज श्रौर स्वमाव-रूप है | उसमें प्रतिमा की 
आभा नहीं है, क्योकि प्रतिमा दन्द्ज होती है। उस निगगुण अद्वेत तत्व 
के प्रकाश मे देख सके तो उत्त जीवन का विस्मयकारी वैचित्र्य दिन की 
घूष-जैसा धौला और साफ़ हो आयगा | श्रत्यथा गाघी एक पहैली है जो 
कभी खुल नहीं सकती | कु जी उसकी एक और एक ही है। वहाँ दो-पन 
नहीं है| वहाँ सब दो एक हैं। 

/स्वधर्मान्‌ परित्यज्य मामेक शरणं जन |? समूचे ओर बहुतेरे 
मतवादों के वीच मे रहकर, सबको मानकर किन्तु किंसी में न फेंसकर, 
गांधी ने सत्य की शरण को गह लिया | उत्य ही ईश्वर ओर ईश्वर ही 
सत्य | इसके अतिरिक्त उनके निकट ईश्वर की मी कोई श्रोर माषा नहीं है 
न सत्य की ही कोई और परिभाषा है । इस दृष्टि से गांधी की आरथा का 
आधार अविश्वासी को एकदम श्रगम है। पर वह आस्था अहूठ, अजेय 
श्रौर अचूक इसी कारण है| देखा जाय तो वह श्रति सुगम भी इमी 
कारण है। 

कक्ष से गांधी को कर्म की प्रेरणा प्राप्त होती है, इसका बिना अनुमान 
किये उस कर्म का श्रगीकार कठिन होगा । शोत को जान लेने पर मानों 
वह कर्म सहज उपलब्ध हो जायगा। गाघी को प्रेरणा शत-प्रति-शत आर्ति- 
कता में से आती है । बह सर्वथा अपने को ईश्वर के हाथ में छोडे हुए 
हैं। ऐसा करके अनायास वह भाग्य-पुरष (67 0र/08877ए) 
हो गये हैं। जो वह चाहते हैं होता है--क्योकि जो होनेवाल्रा है उसके 
अतिरिक्त चाह उनमे नही है | 

बौद्धिक रूप से अहण की जानेवाली उनकी जीवन-नीति, उनकी 
समाज-नीति; उनकी राजनीति इस आस्तिकता के आधार को तोड़कर 
समभने की कोशिश करने से समक भें नहीं श्रा सकती | इस भाँति वह 


गांधीननीति छ्रे 


एकदम विरोधामास से मरी, वक्तताओ से वक्त ओर प्रपंचों ते क्लिष्ड 
मालूम होगी । जैसे मानों उतमे कोई रीड ही नहीं है। वह नीति मानों 
अवसखादी ((0[0070ण7्शं) की नीति है। सानों वह घावरन है| 
पर मुझे तो ऐसा मालूम होता है कि यह घावरन, यह कार्यक्रोशल, अना- 
यास ही यदि उन्हें सिद्ध हो पाया है तो इसी कारण कि उन्होने अपने 
जीवन के समूचे जोर से एक और अकेले लक्ष्य को पकड़ लिया है। ओर 
वह लक्ष्य क्योकि एकदम निगु ण, नियकार, अशेय और अनन्त हे; इससे 
वह किसी को वाँध नहीं सकता , खोलठा ही है | उठ आदश के प्रति 
उनका समपंण सर्वागीण है। इसलिए सहजमाव से उनका व्यवह्र मी 
आदश से उज्ज्वल और अंयिहीन हो गया है | उठमे द्विविधा ही नहीं है | 
दुनिया मे चलना भी मानों उनके लिए, अध्यात्म का ध्यान है। नर 
की सेवा नारायण की पूजा है। कर्मछुकशल ही योग है। ईश्वर और 
संसार में विरोध; यहाँ तक कि ढविल ही नही रह गया है। दृष्टि दष्झमय 
है और विष्ठा को भी सोना वनाया जा सकता है | यो कहिए कि सृष्टि में 
उष्टा, नर मे नारायण, पदाथ्थमात्र में उत्व देखने की उनकी साधना मे से ही 
उनकी राजनीति, उनकी सम्राजनीति ने वह रख लिया जो कि लिया। 
राजनीति आध्यात्मिकता से अनुप्राणित हुई, स्थूल कम में सलज्ञान की 
प्रतिझा हुई और घोर घमासान में प्रेस ओर शान्ति के आनन्द को अचुराणु 
रखना बताया गया | 


सत्य ही है| भेदमात्र उसमे लय है। इस अनुभूति की लीनता ही सब 

परम इृष्ट है। परन्तु हमारा अज्ञान हमारी वाघा है। अज्ञान, अनी 

अहंकार। जिसमें हम हैं उसमें ही, अर्थात्‌ लग॑ में शूत्य, अपने को अनुभव 

करते जाना ही ज्ञान पाना और जोदन की चरिताथंता पाना है। यही क्‍्तंव्व, 
यही धरम | 

विश्वास की यह भित्ति पाने पर जब व्यक्ति चलने का प्रवाती होता 

हैं तव उसके कर्म मे आद्श तामाजिकता अपने आप उमा जाती है। 


छ७छ पूवोदय 
समूचा राजनैतिक कर्म भी इसके भीतर आ जाता है। देश सेवा श्राती है । 
विदेशी सरकार से लडना भी आ जाता है | स्वराज्य कायम करना 
शासन-विधान को यथावश्यक रूप मे तोडना बदलना भी आा 
जाता हैं | 

पर वह केसे ! 

सत्य की आस्था प्राप्त कर उस ओर चलने का प्रयल करते ही 
अ्भ्यासी को दूसरा तत्त्व प्राप्त होता है--अहिंसा। उसे सत्य का ही 
साह्ात्‌ पहलू कहिए । जैसे रत को चाँद का बल उजला भाग दीखता 
है, शेष पिछुला भाग उसका नही दिखाई देता, उसी तरइ कहना चाहिए 
कि जो भाग सत्य का हमारे सम्मुख है वह अहिंसा है। वह भाग अगर 
उजला है तो किसी श्रपर ज्योति से ही है। लेकिन फिर भी वह प्रकाशो- 
दूगम (सत्य) स्वयं हमारे लिए कुछ अशात और प्रार्थनीय ही है। ओर 
जो उसका पहलू श्रावरणीय रुप मे सम्मुख है वही अ्रहिंसा है | 

सत्य मे तो सब हैं एक | लेकिन यहाँ इस ससार मे तो भुझ जैसे 
कोटि-कोटि श्रादमी दीखते हैं। उनके श्रनेक नाम हैं, अनेक वर्ग हैं | ईश्वर 
में आस्था रखे तो इस अनेकता के प्रति केसा आचरण करूँ ! उन अ्रनेको 
में भी कोई मुझे श्रपना मानता है, कोई पराया गिनता है | कोई सगा है, 
दूसरा है पी है। श्रौर इस दुनिया के पदार्थों मे भी कुछ मेरे लिए जहर 
है, कुछ अन्य ओषध है| इस विषमता से भरे ससार के प्रति ऐक्य 
विश्वास को लेकर मैं कैसे वर्तन करूँ, यह प्रश्न होता है। 

आस्तिक श्रगर ऐसे विकट अवसर पर संशय से घिरकर श्रास्तिकता 
को छोड़ नही बैठता, तो उसके लिए एक ही उत्तर है। वह उत्तर है, 
अहिंसा 

जो है ईश्वर का है, ईश्वर-क्ृत है| में उसका, किसीका, नाश नहीं 
जाह सकता, किसी की बुराई नहीं चाह सकता, किसी को भूठा नहीं कह 
सकता, धमंड नहीं कर सकता, आदि कर्तव्य एकाएक ही आस्तिक के 
ऊपर आा जाते हैं। 


गाँवी-नीति े। 


लेकिन कर्तव्य कुछ आजाय--तक सुझ्ायगा कि--सचाई भी तो हम 
देखें| ऑख सब ओर से तो मूँ दी नही जा सकती | वह आंख दिखाती 
है कि जीव जीव को खाता है। मैं चलता हूँ, कौन जानता है कि इसमे 
भी बहुतो को असुविधा नही होती, बहुतो का नाश नहीं होता ! श्रह्दर 
बिना क्या मैं जी सकता हूँ! लेकिन श्रह्मर क्या हिंसा नहीं है ! जीवन 
का एक भी व्यापार हिंसा के बिना सम्भव नहीं बनता दीखता। जीवन 
युद्ध दिखलाई देता है। वहाँ शान्ति नहीं है | पग-पग पर दुविधा है और 
विग्रह है | 

तब कहे, कौन क्या कहता है। ऐसे स्थल पर आकर ईश-निष्ठा दृट्कर 
ही रहेगी। ऐसे समय पागल ही ईश्वर की वात कर सकता है। जिसकी 
आंखें खुली है श्र कुछ देख सकती हैं वह सामने के प्रत्यज् जीवन मे 
से, और इतिहास द्वारा परोक्ष जीवन मे से; साफ़-साफ सार तत्व को 
पहचान लेगा कि युद्ध ही माय है। उसमे बल की ही विजय है, और बल 
जिस पद्धति से विजयी होता है उसका नाम है हिंसा । जो मजबूत है वह 
निबंल को दबाता आया है, और इसी तरह विकास घटित होता आया है। 

मेरे ख्याल मे भ्रद्धा के अभाव मे तक की ओर बुद्धि की सचाई और 
चुनौती यही है | 

किन्तु समस्या भी यही है | रोग मी यही है | श्राज जिस उल्कन को 
सुलमाना है और जिस उल्लकन को सुलमाने का सवाल हर देश मे, हर 
काल में, कर्मक्षेत्र मे प्रवेश करनेवाले योद्धा के सामने आयगा, वह यही 
है कि इस कुरु क्षेत्र मे में क्या करूँ ! किसको छोड़ें, किसको लू ! बुराई 
को केसे पछाड्ू ! बुराई क्या है ! क्या बुराई अमुक श्रथवा अ्रभुक 
नामधारी है ! या बुराई वह है जो कि दुःख देती है ! 

इतिहास के भ्रादि से दो नीति और दो पद्धत चलती चली आई हैं। 
एक वह जो अपने में नहीं; बुराई को कहीं वाहर देखकर ललकार के साथ 
उनके नाश के लिए चल उठती है। दूसरी, जो स्वयं अपने को भी देखती 


७६ पूर्योदय 


है और बुरे को नहीं उसमे विकार के कारण आगई हुई धुणाई को दूर 
करना चाहती और विकार का निदान अपने में वह खोजती है। श्रारितक 
की पद्धति यह दूसरी ही हो सकती है। आ्राश्तिकता के बिना बहुत 
मुश्किल दे कि पहली नीति छो मानने श्रोर उसके वश में हो जाने से 
व्यक्ति बच सके | 

गाँधी की राजनीति इस प्रकार धमनीति का ही एक प्रयोग है| वह 
नीति संघर्ष की परिमावा में वात नहीं सोचती । संघ की भाषा उसके 
लिए नितान्त अ्रसंगत है। युद्ध तो अ्निवाय ही है, किंतु वह धर्म युद्ध 
हो। जो धम-भाव से नहीं किया जाता वह युद्ध संकट काठ्ता नहीं, 
संकट बढ़ाता है | धर्म साथ हो, फिर युद्ध से मुँह मोड़ना नहीं है । इस 
प्रकार के युद्ध से शत्र्‌ मित्र बनता है। नहीं तो शत्र चाहे मिट भी 
जाग्रे, पर वह अपने पीछे शत्रु ता के ब्रीज छोड जाता है और इस तरह 
शत्रु ओ की सख्या गुणानुगुणित ही हो जाती है। अतः युद्ध शत्र, से 
नहीं, शत्रु ता से होगा | बुराई से लडना कव रुक सकता है १ जो बुराई 
को मान बैठता है, वह भलाई का कैसा सेवक है ! इससे निरन्तर युद्ध, 
अविरशम युद्ध । एक क्षण भी उस युद्ध में आँख फपकने का श्रवकाश 
नहीं। किन्तु पल-मर के लिए भी बह युद्ध वासनामूलक नहीं हा सकता | 
वह जीवन शरीर भोत का, प्रकाश-अन्धकार और भर्म-अधम का युद्र है। 
यह खाँडे की धार पर चलना हे | 

इस प्रकार गावी-नीति की दो आधारशिला प्राप्त हुई -- 

(१) थेब--सत्य । 

क्योकि ध्येय कुछ और नहीं हो तकता। जिसमे द्विधा है, हुई है, 
जिससे कोई श्रलग भी है, वह ध्येव कैसा ! जो एक है, वह तमूर्ण मी 
है | वह स्॒यंभू है, औदि-अन्त है, श्रनादि-अनन्त है। प्रगाद आस्था से 
अहरणु करो तो वही ईश्वर | 

(२) धर्म--श्रहिंसा | 


गॉधी-नीति ७७ 


क्योकि उस ध्येय को मानने से जो व्यवहार-धर्म प्राप्त हो आता है 
उसीका अंगीकरण है ; अहिंसा | 


अहिंसा इसलिए कहा गया कि उस प्रेरक ( .0088776 ) तत्व 
को स्वीकार की परिभाषा मे कहना नहीं हो पाता, नकार की ही परिमाषा 
हाथ रह जाती है। उसको कोई निश्चित संज्ञा ठीक खोल नहीं पाती | 
हिंसा का श्रमाव श्रहिंसा नही है, वह तो उसका रूप-भर है | उस अहिंसा 
का प्राण प्रेम है | प्रेम से और जीवन्त ( पाजिटिव ) शक्ति क्‍या है! 
फिर भी आत्मगत और व्यक्तिगत प्रेम मे श्रन्तर बाँधना कठिन हो जाता, 
श्र 'प्रेम' शब्द में निषेध की रोक्ति भी कम रहती ; इसीसे प्रेम न कह 
कर कहा गया श्रहिंसा' | वह अहिंसा निष्किय ([0088776) पदार्थ नहीं 
है, वह तेजस्वी ओर सक्रिय तत्त्व है। 

अहिंसा इस प्रकार मन की समूची दृत्ति द्वारा अहण की जानेवाली 
शक्ति हुई कहिए कि चित्त अहिंसा मे भीग रूना चाहिए.। और सत्य 
है ही ध्येय | कहा जा सकता है कि मात्र इन दोनों--सत्य-अहिंसा--के 
सद्टरे साधारण भाषा में लोक-कम के सम्बन्ध मे सीधा कुछ प्रकाश नहीं 
प्राप्त होता | सत्य को मन मे धार लिया, अहिंसा से भी चित्त को भिगो 
लिया, लेकिन अब करना क्या होगा ! तो उसके लिए है :-- 


(३) कम --सत्याग्रह । 


शत्याग्रह! मानो कर्म की व्याख्या है। सत्य प्राप्त नहीं है। उत्त 
उपलब्धि की ओर बढ़ते रहना है | इसीमे गति ( उन्नति, प्रगति, विकास 
आदि ) की श्रावश्यकता समा जाती है। इसीमे कर्तव्य (2070) आ 
जाता है। 


यहाँ प्रश्न उठ सकता है कि जब पहली स्थापना मे सत्य को अखंड 
आर अविभाज्य कहा गया तब वहाँ अवकाश कहाँ रहा कि श्ाग्रह हो ! 
जहाँ आग्रह है वहाँ, इसलिए, असत्य है। 


ष्प पूवोदय 


यह शंका श्रत्यन्त संगत है | ओर इसीका निराकरण करने के लिए 
शर्त लगाई गई--तविनय | जहाँ विनय-माव नही है, वहाँ सत्याग्रह हो 
ही नहीं सकता | वहाँ उस धोष' का व्यवहार है तो जान अथवा श्रजान 
मे छुल है । व्यक्ति सदा ही अ्रपूर्ण है। जब तक वह है, तब तक धमष्टि 
के साथ उसका कुछ भेद भी है। फिर भी जो समष्टिगत सत्य की भॉकी 
व्यक्ति के अन्तःकरण मे प्राप्त होकर जाग उठी है, व्यक्ति की समूची 
निष्ठा उसीके प्रति समपिंत हो जानी चाहिए | उस डटी रहनेवाली निष्ठा 
को कहा गया आग्रह, किन्तु उस आग्रह में सत््याग्रही श्रविनयी नहीं हो 
सकता, और उस आग्रह का कष्ट श्रौर दरढ अपने ऊपर ही लेता है। 
उसकी ( नैतिक से अ्रतिरिक्त ) चोट दूसरे तक नहीं पहुचने देता । यानी 
मंत्याग्रह है तो सविनय होगा! कही गहरे तल में भी वहाँ अविनय- 
भाव नहीं हो सकता । कानूत (सरकारी और लोकिक) तक की अवशा हो 
सकेगो, उसका भग किया जा सकेगा, लेकिन तभी जबकि सत्य की निष्ठा 
के कारण हो ओर वह अवज्ञा सवेथा विनम्र और भद्र हो | 

गाधी-नीति के इत प्रकार ये तीन मूल सिद्धान्त हुए | यो तीनो एक 
ही हैं। फिर भी कह सकते है कि सत्य व्यक्तिगत है, अहिंसा सामाजिक 
और सत्याग्रह राजनैतिक हो जाता है | 


इसके श्रांगे सगठित और सामुदायिक रूप से कम की व्यवस्था और 
आन्दोलन का प्रोग्राम पाने के बारे मे कठिनाई नही होगी। व्यक्ति किन्‍्ही 
विशेष परिस्थितियों को लेकर पैदा होता है। इन परिस्थितियों मे गर्मित 
शादि-दिन से ही कुछ कर्तव्य उसे मिलता है | वह कर्तव्य कितना ही 
स्वल्प श्रीर सीमित प्रतीत होता हो, लेकिन वही व्यक्ति की सिद्धि और वही 
उसका खधम है| उसकी पूर्ति मे से मानो वह सब कुछ करने का द्वार 
पा लेता है। 'स्वधर्मों निधन श्रेयः, परधमों भयावह | 

इस भाँति वतन करने से विकल्प-जाल कथ्ता है। कह्पना को 
लगाम मिल जाती है | बुद्धि बहकती नही और तरह-तरह के खर्ग-चिंत्र 


गाँधी-नीति ७६ 


((४09758) वक्तालिक कर्म से वहकाकर व्यक्ति को दूर नहीं खीच 
ले जाते | कणोत्ताह की (१0776770) बृत्ति इस तरह मन्द होती है 
ओर परिणाम मे स्वार्थ-बन्य सो और आपाधापी भी कम होती है । 
सब को दवा दैने और सबसे आगे बढ़े हुए दीखने वी ओर मन उतना 
नहीं लपकता और परिणामतः व्यवित विज्ञोम और विषमता पैदा करने में 
नहीं लग जाता । महत्वाकाँच्ा ((70//707) की धार तब काटती 
नही | व्यक्ति कमंशाली तो वनता है, फिर भी मागाभागी से वच जाता 
है। वह मानो अपना स्वामी होता है। ऐसा नहीं जान पडता जैसे 
पीछे किसी चाबुक की मार पर बेबस भाव से अ्रन्धी गति मे भाग 
रह हो। 


सुक्के तो मालूम होता है कि हमारी सामाजिक ओर राजनैतिक 
उलभनो की जड मे मुख्यता से यही झ्ापा-धापी और बढ़ावढी की. 
प्रवृत्ति है। 

ऊपर यह आन्तरिक (500]8००७) दृष्टिकोण की वात कही 
गई। यानी भावना-शुद्धि को वात | मुख्य भी वही है | पर प्रश्न होगा 
कि घटना की इुनिया (079]98लए० (007व0079) के साथ 
गॉधी-नीति क्या करना चाहती है ! उसमे क्या सुधार हो, और कैसे हो ९ 
समाज का संगठन क्या हो ! आवश्यकता श्रौर आविष्कार का, उद्यम- 
आराम का, विज्ञान-कला का, शासन का और न्याय का परस्पर सम 
और विभाजन कया हो १ श्रम और पूंजी कैसे निवटे ! आदि- 
आदि | 


तो प्रश्नकर्ता को पहले तो वह कहना आवश्यक है कि सारे प्रश्न आज 
अभी हल हो जायेंगे तो काल भी आज ही समाप्त हो जायगा। इससे 
प्रश्नो को लेकर एक घयरोप से अपने को घेर रहने और हलुड होने 
की आवश्यकता नहीं है! फिर उनका हल कागज पर ओऔ्ौर बृद्धि मे ही 
हो जानेबाला नहीं है। सव सवालों का हल वतानेवाली मोटी किताब 


द्ध० पूर्योदय 


भुमे उन सवालों से छुटकारा नहीं दे देगी। इसलिए विचार-धाराओ 
(0०००0५7०8) से काम नही चलेगा | जो प्रश्न है उनमे तो अपनी 
समूची कर्म की लगन से लग जाना है। ऐसे ही वे शनेः-शने: निव्ते 
जायेंगे। नहीं तो किनारे पर बैठकर उनका समाधान मालूम कर लेने से 
कर्म की प्रेरणा चुक जायगी और अन्त मे शात होगा कि वह मन द्वारा 
भान लिया गया समाधान समाधान न था, फरेव ( ]]]प्छ07 ) था, 
और ज़रा बोक पड्ते ही वह तो उड गया श्रोर हमे कोरा-का-कोरा 
वही-का-वहीं छोड गया। अर्थात्‌ उन प्रश्नों पर वहसा-वहसी और 
लिखा-पढी की अपने-आप में जरूरत नहीं है| उनमें जुट जाना पहली 
वात है। 

गांधी-नीति है कि समस्या को बौद्धिक कहकर केवल बुद्धिक्रीढा से 
उसे खोलने की आ्राशा न करो । ऐसे वह उलमेगी ही। समस्या जीवन 
की है, इससे पूरे जीवन-बल के साथ उससे जूक्ो | इस कार्य-पद्धति पर 
बढ़ते ही पहला सिद्धान्त-दूत्न जो हथ लगता है, वह है खदेशी। 

स्वदेशी द्वारा व्यक्तिगत कर्म मे सामाजिक उपयोगिता पहली शर्त 
के तौर पर माँगी जाती है। उस शर्त का अर्थ है कि हमारे काम से 
लोगों को लाभ पहुचे। आदान-प्रदान बढ़े, सहानुभूति विकसे, और 
पडोसी-पन पनपे । 76/0070007]77088 ( पास-पढोसपन ) स्वदेशी 
की जान है | मेरा देश वह जहां मैं रहता हूँ | इस भाँति सब से पहले 
मेरा घर और मेरा गाँव मेरा देश है। उत्तरोत्तर वह बढकर जिला, 
प्रान्त, राष्ट्र और विश्व तक पहुँच सकता है | भूगोल के नक्शे का देश 
अन्तिम देश नही है | मेरे घर को इन्कार कर नगर कुछ नहीं रहता, उसी 
तरह नगर-आ्रन्त को इन्कार कर राष्ट्र कुछ नहीं रहता । उधर दूसरी 
ओर नागरिक हित से विरोधी वनकर पारिवारिक स्वार्थ तो निषिद्ध बनता 
ही है। 

खदेशी में यही भाव है | उसमें भाव है कि मैं पडोसी से दूँ 


गांधी-नीति घ१ 


नहीं और अधिकाधिक हममें हिरतेक्य बढ़े | दूसरा उसमे भाव है, 
सवोदय । एक जगह जाकर शरीर भी आत्मा के लिए विदेशी हो 
सकता है | 


समाजवादी श्रथवा अन्य वस्तुवादी समाजनीतियाँ इसी जगह भूल 
कर जाती हैं। वे समाज को सम्हालने में उसीकी इकाई को भूल जाती 
है | उनमे योजनाओं की विशदता रहती है, पर मूल में |(80700प- 
]7688 के तत्व पर जोर नहीं रहता | सामाजिकता वही सच्ची है जो 
पडोसी-;म से आरम्म होती है | इस तत्व को ध्यान में रखें तो बडे पैमाने 
पर चलनेवाला यात्रिक उद्योगवाद गिर जायगा। जहाँ वंडे कल-कारखाने 
हुए वहाँ जन-पद दो भागो में बे ठने लगता है | वे दोनों एक-दूसरे को गरज 
की भावना से पकब्ते और अविश्वास से देखते हैं ।वे परस्पर सहाय बने रहने 
के लिए एक-दूसरे की श्राँख बचाते और मिथ्याचार करते हैं। पे जी-मा्लिक 
मजूरों की फ्रोपडियो को यथाशक्ति श्रपने से दूर रखता है और अपनी 
कोठी पर चौकीदारों का दल बैठाता है कि खुद दुष्प्रप और सुर- 
छित बना र.हे। उबर मजदूरों की आँखो में मालिक ओर मालिक का 
वेंगला काँय वने रहते हैं | 


इस प्रकार के बिकृत ओर मलिन मानवीय सम्बन्ध तभी असम्मव वन 
सकेंगे जव समाज की पुनरंचना पडोसपन (]७0॥0000॥7888 ) 
के सिद्धान्त के आधार पर होगी । वह आधार स्वार्य-शोध नही है। वस्तुवादी 
भौतिक ( ]/(०७१5॥870 ) नीतियाँ अंततः यही पहुँचती हैं कि व्यक्ति 
स्वार्थ के आधार पर चलता और चल सकता है | 


स्वदेशी सिद्धान्त भे से जो उद्योग का कार्यक्रम प्राप्त होता है उसमें 
मानव-सम्बन्धो के श्रस्वच्छु होने का खटका कम रहता है| उसमे उत्पादन 
केन्द्रित नहीं होगा, और खपत के लिए मध्यम वर्ग के बढ़ने और फूलने 
की गुज्ञाइश कम रहेगी | मानव-श्रम का मूल्य बढ़ेगा और श्रनुत्पांदक 


दर पुर्वोद्य 


चातुर्य का मूल्य घटेगा | महांजन, अ्रमी श्रौर ग्राहक सब आसपास में मिले- 
जुले रहने के कारण समाज में वैधम्य विषम न होगा और शोपरर्गत्ति को 
गवं-सीत होने का अवकाश कम प्राप्त होगा । 


इस भाँति चरखा, आसोदोग, सादक-द्वव्य-निषेष, ओर हरिजन 
( दलित ) सेवा यह चढुबिध कार्यक्रम हिन्दुस्तान की हालत को देखते हुए 
श्रन्त:शुद्धि और सामाजिक उपयोगिता दोनो अन्ती को मिलाने वाली 
गाधीनीति के स्वदेशी सिद्धान्त मे से स्वयमेव प्राप्त होता है। यह शक्ति- 
सचय और ऐक्य-विस्तार का कार्यक्रम है| शक्ति और अवसर प्राप्त होने 
पर फिर सत्याग्रह (॥)॥80 20707 ) द्वारा राजनैतिक विधान में 
परिवंतन लाने श्रौर उसे लोक-कल्याण की ओर मोड़ने की वात विशेष 
दुस्साध्य नहीं रहती | 

यहाँ ध्यान रखना चाहिए कि स्वदेशी का श्रारम्म णष्ट्-भावना से 
नही होता | इसलिए उसका अन्त भी राष्ट्र-मावना पर नहीं है। राष्ट्र 
भावना मध्य में आजाय तो भले ही आजाय | ख्देशी को भौगोलिक राष्ट्र 
के श्र मे लेने पर गड़बड उपस्थित हो सकती है। इससे दिशी पूँजी- 
बाद को बढ़ावा मिलता है। ओर उस राह तो एक दिन 069 ०8०- 
एदोडण में उतर आना होगा। उसके श्रर्थ होंगे, एकतन्नीय शासन । 
यांत्रिक-उद्योगाश्रित समाजवाद का यही परिणाम आनेवाला है। यानी 
ऐसा समाजवाद एकवतंत्रवाद ( फ़ासिज्म आदि ) को बुलाकर ही रहेगा। 
गांधी नीति का स्वदेशी छिद्धान्त अतः हिन्दुस्तानी मिलो को नहीं, घरेलू 
शरखों को चाहता है | 

संक्षेप मे गांधीनीति इस स्थापना से आ्रम्म होती है कि जीवात्म 
सर्वात्म का ही खंड है। इससे व्यक्तिका ध्येय सत्य से एकाकार होना 
है। उसकी इत यात्रा में ही समाज, राष्ट्र और विश्व के साथ सामंजस्य की 
बात आती है। वह जितना उत्तरोत्तर इन व्यापक सत्ताश्नों से एकात्म होता 
चला जाये उतना अपनी और संसार की बंधन-मुक्तित में योगदान करता 


गांधी-नीति दे 


है। इस यात्रा के यात्री के जीवन-कर्म का राजनीति एक पहलू है| आव- 
श्यक है, पर वह पहलू भर है। वह राजनीति कर्म में युद्ध-छप हो, पर 
अपनी प्रकृति मे उसे धर्ममयी श्रोर शाति-लक्षी होना चाहिए। 

उस यात्रा का मार्ग तो अपरिचित ही है | फिर भी भ्रद्धा यात्री का 
सहारा है। मीतरी भ्रद्धा का धीमा-धीमा श्रालोक उसे भार्ग से डिगने ने 
देगा | उस राही को तो एक कदम बस काफी है [ वह चले, फिर अ्रगला 
सूझ्ता ही रखा है। मुख्य बात चलना है। राह चलने से ही खुलेगी। 
इस प्रकार इस यात्रा में प्रत्येक कदम ही एक साध्य है। यहाँ 
साधन स्वय साध्य का अग है। साधन साध्य से मिन्‍न कहाँ हो सकता है। 
इससे जिसे लम्बा वलना है, लम्बी वातो का उसके लिए. अवसर नहीं है। 
बह तो चला चले, बस चला चले | 

व्यवहार का कोई भी कर्म धर्म से वाहर नहीं है | सव में धर्म की 
श्वास चाहिए। उसी दृष्टिकोण से जीवन की समस्याओं को ग्रहण करने 
से समुचित समाधान का छ्ञाम होगा, अ्रन्यथा नहीं। सब के मन मे एक 
ज्योति है| उसे जगाये रखना है | फिर उस लो मे जीवन को लगाये चलने 
चलना है | चले चलना, चले चलना। जो होगा, ठीक होगा | राह का 
अन्त न नाप, राही, ठुके तो चलना है | 
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गांधी ओर विश्व-व्यवस्था 


गाघी जेल में हैं, ओर एक ब के ऊपर से उनकी कोई सीधी 
आवाज हमे नहीं मिली | कल एक वन्धु वर्तमान महापुरुषों को गिना रहे 
थे | गाधी को उनमे प्रथर रखने में उन्हें कठिनाई थी | जगद-व्यवध्था 
में उनका कोई प्रकट दान नहीं ठीखता | शेप नाम, जो उनकी गणना में 
आये, थाज के युद्ध से सीधा सम्बन्ध रखने वाले पुरुषों के थे | 


उन भाई की कठिनाई आज के आलोचक की कठिनाई है | शासन 
के और युद्ध के मैन से गाधी अ्रलग है और वन्द हैं | विश्व का भाग्य 
तय हो रहा है, देशों की सीमाएँ वन-मिट रही है और भावी व्यवस्था की 
दागगेल डाली जा रही है। यह सब गाघी को बिना लेखे मे लिये हो 
रहा है| इससे क्यो न कहा जाय कि कर्म के धरातल पर गाधी अनिवार्य 
नहीं है ! 

प्रकव्त: यह सच है । युद्ध में दो ही पक्ष हैं| तीसरा कोई पत्त नहीं है 
ओर यह युद्ध समृूची मानवता का है | विश्व का भाग्य पलडे में है और 
सम्यता के अगले कदम का निर्शय होना है। ऐसे समय जो किनारे पर 
है और इतिहास के मध्य में नहीं है, उसे विश्व-विचार की दृष्टि से शूत्ववत्‌ 
ही समझना चाहिए। शत्रु मी विचास्णीब है, मित्र भी विचारणीय है; 
पर जो यह है न वह, ऐसा व्यक्ति हिसाव में आने-योग्व नहीं ठहरता | 

किन्तु युद्ध मे असल में दो पक्ष नहीं हं। युद्ध निभुजात्मक है | तीसरी 


गांधी और विश्व-व्यवस्था घर 


भुजा मुखर नही है, किन्तु वही शेष दो की आधास्मूल है। शायद वह 
भुजा नही है, भूमि है | उस भूमि पर रह कर ही दो लब्ते हैं। 


कहा जाता है कि लडाई में जमनी, जापान और इटली एक ओर 
हैं, ब्रिटेन; अमरीका, रूस, चीन आदि दूसरी ओर । भाव होता है कि वे 
देश लड रहे हैं। पर युद्ध-घोपणा उन देशो की सरकारो ने की है | देश 
के नाम पर वहाँ की तरकार को ही बोलने का हक है; यह ठीक दे | 
लेकिन यह भी विदित हो कि एक देश की सरकार और उस देश की 
जनता, यानी शासक ओर शासित, राजा और प्रजा, पूरी तरह एक नहीं 
होते हैं | अनुशासन और कानन मे वे एक हो , हृदय में और यथार्थ मे 
दोनों अ्रमिन्‍न नहीं होते | इसी से सरकारे बदला करती हैं, विद्रोही शासक 
हो जाते हैं ओर शासक दण्डित हुआ करते हैं| 

यह पक्ष अधिकाश अ्रव्यक्त रहता है | यह असंगठित ओर गर्मित 
रहता है | उसके ऊपर से दलवग ही मुखर हुआ करते हैं | जव यह मूल 
पक्त किसी गहरी व्यथा से उमार पाता है तब विस्फोट फूट्ता है श्रौर 
साम्राज्य ध्वस्त हो जाते हैं। 

ऊपर शासकों की लडाई है | उनको वल नित्सन्देह नीचे जन-सामा- 
न्‍्य में से पहुँचता है | प्रजा ही लड्ती श्रोर लहू वहाती है। परिणाम में 
एक शासक गिरता, दूसरा उठता है। रक्त वहकर शासकों मे परिवर्तन 
लाया जाता है | परिवर्तन से शान्ति आती है, फिर उस शान्ति के ऊपर 
होकर शासन चलता है, शासकों मे फिर स्पर्श होती और फिर युद्ध 
होता है | और फिर प्रजा कष्ट सहने को आगे आती है !! 

सरकारें सव जनता के वल से पुष्ट हैं। क्या आज का लोकतन्त्र, 
या अधिनायकतन्न, या क्या फिर पुराना छुत्रतत्त्र-सवका अधिष्ठान 
जनता है | जन वहाँ से आते हैं, धन वहाँ से आता है और अन्न वहीं 
से हर है। बडे युद्ध उन्हीं के वल पर ओर उन्हीं की छाती पर लड़े 
जाते है। 


पर पूर्वोदय 


इस भाँति प्रत्येक युद्ध में दीखने मे दो भुजाएँ आती हैं | पर उन 
दोनों को तीसरी का सहारा है। वह तीसरी भुजा जो स्थायी है धरती में 
विछ्ठ कर रहती है। श्रम उसका धन है, पर वह मूक है और पहना 
उसका काम है। 


गाधी १ इस युद्ध में वह तीसरी भुजा है। उसका जेल में होना प्रमाण 
है कि वह भुजा सजग है | 


इस समय विश्व की राजनीति राष्ट्रीय नहीं रह गई है | गाधी को 
भी राष्ट्रीय समझना भूल होगी। काग्रेस राष्ट्रीय हो, गाधी मानवीय है । 
अन्तर्राष्ट्रीय शब्द फिर कूट राष्ट्रवादी नीतियों के चक्र का चोतक है | 
गाघी के साथ वह भी नहीं है। श्रन्तर्राष्ट्रीय चालों के पार उसका शुद्ध 
मानवी पक्ष है। 


देशो के लोग वह मानते हैं जो उन देशो की सरकारो ने उन्हे मानना 
बताया है | वे अपने हित को दूसरे के विरोध मे देखते है, क्योंकि उन्हे 
ऐसा देखने की शिक्षा दी गई है। उन्हे अपनी रक्षा की चिन्ता है, दूसरे 
के आक्रमण का मय है, अपने स्वलो का लोभ है, विस्तार की आ्रकात्ञा 
है--क्योकि यह सब उनमे भरा गया है। 


पर क्या उन्ही देशों में लोग नहीं है जो जानते हैं कि श्रम से धन 
उत्पन्न होता है, और लडाई में समय और सब कुछ वर्बाद होता है ! 
क्या अन्दर ही अन्दर लडने वाले तक नहीं जानते कि दुनिया हम सब की 
है, और परमात्मा एक है, और मिल बॉटकर हमे रहना चाहिए ! 

लेकिन बेर चेता दिया गया है और लोगो को अपनी ही मीतर की 
बात छुनने का अवसर नहीं है। प्रकृत भानव के प्रतिनिधि होकर उसकी 
अन्तस्थ आशा-अआकाज्ञाओं को वाणी देने वाले लोग है भी तो प्रचार के 
कोलाइल में वे अनसुन रहते हैं, या फिर उन्हे बलात चुपकर दिया जाता 
है। 
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गांधी मानवता की वही श्रन्तस्थ ध्वनि है | उसे पहचान लिया गया 
है। बह जागरूक है ओर मन्द नहीं होगा। बीच के राजकारण के चक्रो 
में भी वह नही घिरेगा। वह स्पष्ट, हृढ़ ओर ऊव्बं, जगा ही रैगा । और 
उसे जेल मे रोका जायगा तो यह कत्य ही स्वयं उसकी जगह बोलेगा। 


आगामी विश्व-व्यवस्था की इस समय चर्चा है। लेकिन व्रिटेन, 
अमरीका या किसी और देश का शासक, जो श्रपने राष्ट्रीय स्वार्थ की भाषा मे 
सोचता और चलता रहा है, क्या विश्व-शाति और विश्व-व्यवस्था के सम्बन्ध 
मे किसी दूसरी बुद्धि या बृत्ति से निर्ंय ले सकेगा ! आज अंग्रेज है, श्रम- 
रीकन है, जर्मन है, जापानी है--वह कहाँ है जो आदमी है ! सब अ्रभ्यासी 
हैं कि अपने को इस-उस देश का माने और वाद कही अपने को आदमी 
मानें। वह व्यवस्था क्या विश्व-वन्मुत्व लाने वाली होगी, जहाँ हर 
व्यवस्थापक अपने देश के स्वार्थ का प्रतिनिधि होगा ! क्या इस प्रकार की 
मन्त्रणा बडी शक्तियों को भ्रौर मजबूत और छोटी शक्तियों को पराधीन 
रखने का ही साधन न हो जायेगी! क्या ऐसी परिपद्‌ मे से शान्ति या 
ब्यवस्था आ सकेगी ! 


ऐसे समय गाधी' ही है जो प्रकृत-मानव का पक्त लेकर खडा है। 
वया गांधी ने नहीं कह दिया कि हिंसा से मिलने वाला स्वराज्य उसे 
नहीं चाहिए ! ऐसा राज्य सबका स्व-राज नहीं होगा | श्रात्म-शासन नहीं, 
किसी-न-किसी रूप मे वह पर-शासन ही होगा । क्या, गाँधी ने हमेशा स्पष्ट 
नही किया कि उसका कर्म देश के लिए नहीं, मनुष्य के लिए है, और वह 
राजनैतिक नहीं, धार्मिक हैं ! 

युद्ध जब यह शान्त होगा, देश आपस मे निवट चुके होंगे, तब 
विजयी पत्त को अपना हिसाव जनता के हाथो सोपना होगा | या तो युद्ध के 
परिणाम स्वरूप साम्राज्य महा-साम्राज्य होंगे और ओऔसत मनुष्य दुगना 
जकडबन्द होगा या फिर राष्ट्रीय स्वार्थ की भाषा मे सोचने वालो को 
विश्व-परिभाषा मे रहनेवालों के लिए जगह खाली कर देनी होगी । हर 


द्य पू्वोदय 


हालत मे, इस त्रिभुजात्मक युद्ध की विजयी भुजा को, अब नहीं तो फिर, 
शेष तीतरी भुजा से निबथ्ना होगा | 


यही तीपरी भुजा निहत्थी है, क्योकि उसके पास काम करनेवाले 
दो हाथ हैं। दुःख उसका बल है | वह धरती से लगी है, क्योकि इसी मे 
से सब उठते और अन्त मे इसी मे श्रा मिलते हैं। सिर ऊँचा करके जो 
आज शासक बना है और धमक के साथ धरती पर पेर रखता है, 
आखिर वह भी धरती का है श्रोर उसी में आ मिलेगा | इसलिए इन धरती 
वालों का बल अहिंसा है। क्योंकि कोई उनसे पर नहीं, सब अपने हैं| 
इसलिए उनमे वैर नही है, पक्ष नहीं है। क्या इद्धलैंड और क्या जमनी-- 
ये श्रलग-अलग नाम तो काम चलाने भर के लिए हैं| धरती माँ को सब 
एक हैं। उसे इज्जलैंड-जर्मनी मे अन्तर नही। दोनो लब्ते हैं, इसलिए दोनों 
भूल में है, क्योकि दोनों धरती को उजाडते है| इस तीसरी भुजा का एक 
ही धन, एक ही बल श्रौर एक ही नियम है--बह है भ्रम | ऊपर वालो के 
बिलास के और बैर के सब खेल घरती से लगे लोगो के सतत अम पर 
चलते हैं | इस भुजा का धर्म सहते रहना और मेहनत करते जाना है। , 

गाँधी और कुछ नही है, मानवता के इसी अ्रन्त-स्वरूप का प्रतिनिधि 
है। वह म्त॒ष्य जाति का अ्रन्तमन है। उसे कुचल कर लण जा सकता 
है, उसको ठाला जा सकता है, अनसुना किया जा सकता है । पर अन्त 
में उससे सुलभना ही होगा। उससे श्रपना हिसाव साफ किये बिना गति 
नहीं | इसमे कितने भी दिन लगे, पर होनहार यही है। 

बात कुछ बडी मालूम होती है | पर यह भूल है कि गाधी मर कर 
मर जायेगा । शायद अशरीरी होकर वह और प्रवलता से जीयेगा | स्वयं 
लुप होकर जनता के अ्रन्तमांबों में व्याप्त होकर वह एक ऐसी शक्ति 
बन उठेगा कि यदि उसेसे पहले शासकी ने उससे निबदरा न कर लिया 
होगा तो . फिर वह शक्ति; अप्रतिरोध्य ओर दुर्निवार्य, श्रटक न सकेगी 
और किसी की छुनेगी भी नही | गाधी-पुरुष के हाथो जो संयत है, जनता की 
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प्रकृति से मिलकर वही उद्धत और दुद्ध षं हो उठेगा | तव जो न हों जाय 
थोडा है | जन-मन तब एक अन्धे वेग से उभरेगा | उस वाढ़ मे क्या-क्या 
न तहस-नहत हो जायगा, कहा नहीं जा सकता | 

पर वह संभावना शुभ नहीं है। विवेक में से ही मुक्ति आयेगी | 
आवेग तो नवीन वन्धन की सृष्टि कर उठेगा | इसी से गाधी के जीवन के 
प्रभाव के दो पक्ष हैं। एक ओर उन्होने लोक-चेंतन्य को जगाया है, तो 
दूसरी ओर उती के उफान पर छोटे मी डाले है| कही मी गर्मी को मडकने 
नही दिया है | जब तक रोप की अ्रग्नि विवेक की शॉति नहीं बन गई है, 
गाघी ने उसे दवाया ही है। 

राजनीतिक वर्ग के लिए. यह श्रनहोनी वात है । जिस शक्ति को 
चैताकर राजनीति अपना काम चलाती है, उसी को अस्वीकार करके 
गॉधी ने अपने नेतृत्व का निर्माण किया है। क्रोध, सद्धों, हष आदि 
भडकाकर सब कहीं राजनीतिक दल अपने को संगठित और सशक्त 
बनाते हैं। यहाँ श्रकेले गाधी ने ऐसे सब दलो को विजित करके भी जीवित 
किया है। शासको के लिए गाधी के प्रभाव का यह पहलू वहुत कीमती 
है, यद्रपि राजनैतिक उस पर दग हैं। 

इस प्रकार जनता के साथ भ्रमिन्न और उसका परम-प्रिय होकर भी 
गांधी उसका शास्ता है| वह शासको की भाषा मे दूसरे शासकों के साथ. 
निवट सकता है| यह सुविधा गॉधी के साथ ही सम्भव है । अन्यथा 
लोकनेता (0677007070 !,880७78) लोक-शासित मी होते है, 
और शाति चर्चा मे वे विशेष सहायक नहीं हो सकते | गाँधी पूर्णतया आत्म 
शासित है, इसलिए वह सर्वोच्च शासक-कोटि का व्यक्ति है | शासकों 
और नायकों की मन्नणा में गाधी पिद्धान्तवादी नहीं जचेगा | श्राधुनिक. 
राजनेताओं (!)/7]0778/8) से गाँधी इसी जगह श्रलग है | वह 
अत्यन्त व्यावहारिक है और उँगलियो से काम करना जानता है | वह 
अ्रमिक है और काम-काजी है | वह मुद्दे की बात पकढ्ता है और वौद्धिकः 


3३९ पूवोंदय 


घुमावों में नहीं पडता | वह आदर्श की चचों से काम की बात को अलग 
कर सकता है । अमरीकी बिल्सन की तरह आदर्शवादी योजना मे उसका 
बहकता या उसको बहकाना समव नहीं है। वह स्वप्नदर्शों होकर भविष्य 
के लिए वर्तमान को नही थल्न सकता, न श्रत्पदर्शी राजनीतिश की तरह 
वततमान के लिए भविष्य को कीमत मे दे सकता है। 


उसकी नीति सीधी है| अहिंसा के लिए उसे चर्चा नहीं, चलो 
चाहिये | मानव के विषम सम्बन्ध भावना मात्र से सम और शुद्ध ने होंगे, 
'उसके लिए कर्म चाहिए | कर्म यानी श्रम | उत्पादक श्षम को केक मान 
कर हमे अपने लिए नवीन अ्रर्थ-व्यवस्था का निर्माण करना होगा। इससे 
घन केन्द्रित न होगा। एक ओर दख्िता का प्रमाद और दूसरी ओर 
बिलास का आल उससे तमाप्त होगा | सणदीत धन से औरो मे दैन्य और 
संग्रश्धिपति मे दंभ बढ़ता है | इस तरह लोभ और दोष का चक्कर चल 
पडता है। तब अस्त्र-शस्त्र तैयार होते हैं, जिससे सम्पत्ति की रक्ता और 
बढ़वारी की जा सके । इस सम्पत्ति को मूल मे लेकर शासन-संस्था का 
जन्म होता है| अपने और प्रजा के बीच छोटे-मोटे सम्पत्तिशालियों श्ौर 
अधिकारियों की श्रेणी पैदा करके शातत अपने को अमिवार्य बनाता है। 
विभाजन हकूमत का मन्त्र है | ऐसी श्रवस्था आने पर श्रम की कीमत 
लगभग समाप्त हो जाती है और चाठुकारिता और चतुराई की कीमत 
बढ़े जाती है | श्रमिक दलित होता है और हुक्काम के स्वार्थ में साधनभूत 
होकर भ्रमह्दीन अपने लिये प्रभुता प्राप्त करता है। ऊपर के लोग तब समय 
काटने और खाना पचाने के लिए तरह-तरह के उपाय रचते हैं और 
श्रमिक को पसीना बह्य कर भी समय और खाना नहीं जुग्ता। यह वैषम्य 
जीवन के प्रकृत मूल्यों को भुलाने से पैदा होता है और गाधी का अयल 
उन्ही मूल्यों की पुन; प्रतिष्ठा है। 


गाघी के जीवन में कोई जटिलता नहीं है| वह सहज और स्वच्छ 
'है। कूसरे की बुद्धि उस पर अपने लिए गोरखधन्धा स्व सकती है, लेकिन 
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उसमे उलभन नहीं है। उसका मूलभाव है भ्रम और प्रेम | भ्रम के बिना 
प्रेम विलात हो जाता है, यज्ञ नही रहता | वह ऐसे अकताथ्थ भी होता 
है। जो प्र॑म भोग है वह श्रमहीन है और स्वार्थमय है | वही योग होकर 
कर्म रूप और पासमा्थिक होता है | क्षम से चेतना स्वाधीन होती है ओर 
व्यक्ति निर्मीक बनता है। तब वह अपने को इन्कार करने की लाचारी में 
नहीं पड़ता और अपने भीतर के सत्य के स्वीकार मे बाहरी किसी वल के भी 


प्रतिकार को उद्यत रहता है | ऐसा प्रेमी, यानी श्रहिंसक, सत्याग्रही होकर 
विद्रोही होता है । 


यह प्रकृत मानव-मान का पक्ष शासकों के विचार में कदाचित्‌ ही 
कभी उपस्थित होता हो | वे दफ्तरो द्वारा नकरशों और अक-गणनाश्रों से 
भानव-जाति की अवस्था का अनुमान कर अपनी व्यवस्था किया करते हैं। 
जनता उनकी फाइलों मे रहती है। उसके सुख-दुःख के साथ उनके मन 
के आन्तरिक सूत्रों का विशेष सम्बन्ध नहीं होता | प्रकृत नहीं वल्कि मुखर 
पक्ष की ओर ही उनका ध्यान जाता है और तब या तो लोभ देकर या दमन 
द्वारा उसे चुप किया जाता है | इन शासकों की व्यवस्था मे, अथवा युद्ध 
मे, व्यक्ति एक अ्रंक होता है श्रोर गणित के सूत्र से उन्नति नापी 
जाती है | 

दूसरी और भावुक लोग हैं जो समच्ष के व्यक्ति मे विश्व देखते हैं 
और वही अपने राग का केन्द्र बना बैठते हैं | ऐसा राग द्वंप पर- पलता 
है| अ्रधिकाश जन इसी गणना मे आते है। ये ही फिर शासित होते है | 

इन दोनों वगों मे ऐक्यरूप, शासकों मे शासक ओर साधारणों मे 
साधारण,है गाधी | उनकी जनमन के साथ एकता स्थापित हुई है | फिर भी 
उनकी दृष्टि जनता की श्रनेकता के पार कही ऐसी आ्रातरिकता पर है कि 
दाये-वाये अ्रसख्य मरते हुओ, विलखते हुआ, के वीच भी उनकी गति, या 
उनकी मुस्कराहट, मन्द नही होती | वह निर्ममों में निर्मम हैं | शासक के 


समान घुद्धि की तव्स्यता और भक्त के समान दृदय की आत्मीयता-- 
गाधी एक साथ खयं मे दोनो का समन्वय हैं। 


श्र पूरवोदय 


गाँधी अपने अकेले व्यक्तित्व मे दोनो तटों के संयोजक हैं। आद्श 
और यथार्थ, स्वप्न और भ्रम, धर्म ओर राजकारण, समस्वय ओर विश्ले- 
पण | इससे इस युद्ध के अनन्तर, जब कि विश्वशाति परिषद्‌ हो, या 
जगत्‌-व्यवस्था के सम्बन्ध मे विचार हो, गाधी की उपस्थिति वहाँ अनिवार्य 
है | गाधी न हुए तो उनकी नीति तो होगी ही | उस दृष्टि श्रौर उस नीति 
से अलग किसी दूसरी तरह मानव-हिंत-ताथन और स्थिर शॉति का विधान 
हो सकेगा, यह सम्भव नहीं दीखता | 
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धअगर गांधी जी होते !!--- यह ठाली की कल्पना कुछु इस आदत 
का परिणाम है कि हम गांधी जी की तरफ देखते रहे हैं| उत्त जिशासा के 
मूल मे शांयद यह भाव हो कि वह होते तो हमारे कन्धों पर हमारा ही वोक 
नआ रहता। 

फिर भी आपने उस ढग से वह प्रश्न सामने ला रखा है तो अनुमान 
को उधर ले जाना उपयोगी मी हो सकता है, ऐसा लगता है। 

गाधी जी कुछ थोडे काल इस घरती पर नहीं रहें | सामान्य से काफी 
ज्यादा उन्होंने आयु पायी और यह सारा जीवन सतत कम से भरा रहा | 
विश्राम और बीमारी का लाभ ओसत से उन्हे बहुत ही कम मिला | उनके 
इस तमाम जीवन-विश्तार मे, आदि से अन्त तक, एक सूत्र व्यापा हुआ 
देखा जा सकता है | जैसे गाधी जी का जीवन उतना अपना न था, श्रत 
बिखरा और बेँय न था, जितना भगवान्‌ का था, इससे एक लोकोत्तर 
ल़गन मे पिरोया हुआ था | मानो एक सिद्धान्त, एक जीवन-नीति, एक 
जीवन-दशन का वह प्रयोग मात्र था | उसका स्पष्टीकरण, चित्रीकरण था| 
मानव-धर्म का वह एक मभाष्य था | और मै मानता हूँ कि उत जीवन को 
विराम ठीक वहां मिला जहाँ भाव और अर्थ की दृष्टि से गाधी-वाक्य भी 
विराम पर पहुच जाता है | 

जीवन को यज्ञ वनाना होगा और मृत्यु को उतका अन्तिम अर्ध्य| 
जैसे यही सन्देश गाधी जी ने अपने चरित्र द्वाश लिखा और श्रपनी 
मृत्यु द्वाए उसको यथोीचित विराम दिया | 


श्र 
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जहाँ तक सिद्धान्त का पहलू है, कोई प्रश्न यूढ़ नहीं वचता | जैसे 
हर कुछ गांधी जी के उदाहरण मे खुलता हुआ देखा जा सकता है| 
समत्या--अ्यक्ति की, समान की या राज की--कीन ऐसी वचती है जिसके 
हल की तरफ संक्रेत वहाँ न हो | था समस्याएं स्व मे समाप्त कमी द्ोने- 
वाली नहां हैं | ऐसा हो तब तो जीवन का अन्त मी हुआ मानिये | इसीसे 
टैखते हैं कि गांधी नी के उठने के बाद और थ्रासपास समतयाएं 
जैसे विकट से और विकटवर ही हुई हैं | यानी समस्याओं का निपदानां 
उनका काम न था | श्रपती समत्याएं हमें खर्य मोलनी श्रोर चुकानी 
होंगी। वह आशा मूठ है कि हमारी उलभनो की लोकोत्तर कोई अवतार 
श्ाकर नुलभावगा | नहीं, उसके लिए त्वयं॑ हमको जूकना होगा | अवतार 
वह नहीं है जो इबते को तारता है | वह तो वह है जो स्वयं तिर कर 
ड्बते को तिरने की राह सका जाता है | 


इस तरह गांधी जी के जाते ही लगता है जैसे अन्धी और अंधेरी 
ताकतो ने हमें बेर लिग्रा है | श्रभाव तो कहीं रहता नहीं, चारों दिशाएं 
उसे भरने को टूट पढ़ती हैं | गाधी जी के तिरोमात्र पर भी सहता लगता 
है कैसे प्रकाश गया तो जाने कहाँ-कहाँ से अन्थकार जगह भरने को आ 
गया ह | 


यह स्वामाविक ही है | गांधी जी का वेग यदि पांव उखाड़ कर हमें 
अपने साथ वहा ले चज्ञा था तो अनिवार्य है कि गाधी जी के जानें पर 
इम अपने पैर श्रपने नीचे प्र श्रोर देखे कि गाधी जी के नहीं अ्रव तो 
हम अपने ही अनुमार चलना चाहते है। इसमें असंगत कुछ नहीं दे। 
याघी जी के झूते जो उनके त्याग पर चले, वे गाधी जी के बाद अपने 
नोग पर क्यों न आ्रालाते ! इस तरह, जान पड़ता है, यावी जी श्रपने 
साथ अगनी राह भी लेते गये हैं। श्रत्र हिन्दुस्तान की कांग्रेस ओर उसकी 
स्वरजी सरकार उस तरफ से आजाद और वेलाग है । और यह अच्छा 


ही हे। 
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लेकिन गांधीजी वेग के ही न ये। केवल वेग के लोग तो आते हैं और 
चले जाते है| मानो वे किसी श्रन्धी वासना के प्रतीक होते हैं। इससे उनका 
मूल्य सामयिक रहता है। इतिहास उनके ऊपर से निकल जाता है | जेसे 
उनमे एक ही ततह होती है, विस्तार, गहराई व ऊ चाई नहीं, जो काल के 
तल को भेद कर पार भी फेलती है। ऐसे लोग श्रन्धड उठाने के श्रलावा 
कुछ बन या वना नहीं पाते ! लेकिन गाधी जी प्रकाश के व्यक्ति थे। प्रकाश 
इतिहास जगाता है। वह सहस्तान्दियों के आर-पार दीखता है | गाधी जी 
के साथ यह अ्रनिवाय है कि राजनैतिक क्षेत्र मे जो उनके साथ लगे दीखे 
वे अरब दुविधा मे लुटे और खोये दिखाई दे | और गाधी जी के तत्व के 
लिए वे रह जाँय जो उनके साथ लगे नहीं रहै, वल्कि जो स्वयं होकर रहे 
इससे कुछ अ्रलग और दूर रहे | कारण, वे वेग नहीं प्रकाश चाहते ये | 
राजनीतिक प्रवृत्तियों मे ऐसे लोग कम दीखेंगे | पर गाधी जी की लौबुक न 
पायगी तो उन्ही के वल पर | एक दिन होगा कि वह लो फैलेगी ओर ऊ ची 
उठेगी कि जगत्‌ उसके प्रकाश मे अपना मार्ग पहचाने और आगे बढ़े | 


गाधी जी की प्र इत्तियां तो अनेक रही, पर प्रेरणा एक । समय-समय 
पर उस प्र रणा ने श्रमिव्यक्ति की नवीन भाषा ली | पर निष्ठा सदा सत्यो- 
न्मुख रही ओर गाधी जी, देश या स्व॒राज्य किसी के खातिर, सत्यतीर्थ 
की अपनी यात्रा मे विष्न नहीं स्वीकार कर सके | अ्रहिंसा में से उन्हें सत्य 
पाना था| ऐसा था, इसीलिए नई-नई चुनौती उनके आगे आई और 
नित-नये कतंव्य की पुकार उन्हे प्राप्त होती गई । पूर्णता से और पूर्ता 
की श्रोर उनका प्रयाण रहा | कमी वह अपनी ही प्रवृत्ति या श्रपने ही 
मन्तव्य की सीमा से नहीं बंधे | और इसीलिये उनसे स्वनात्मक कर्म और 
उसके कर्मियों को नई-नई सूझ और नये-नये सूत्र मिलते चले गये | 


यह पूर्णंता से पूर्णतरता की ओर बढ़ते चलने में ही गाघीजी की 
विशेषता है | कमी वह जीवन अ्रमुक धारणा (रूटीन) की नियमितता में 
नही घिरा | सृष्टि का नवनवोन्मेष सदा उसे स्फृत॑, प्रवाही और हरियाला 
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बनाये रहा | कमी वह जीवन जमकर कंडा नहीं पंछा । इस तरह प्रत्येक 
परिस्थिति और प्रत्येक दूचना के प्रति उसकी सजनात्मक प्रतिभा जागरूक 
और अचूक रही । जगत्‌ को नाना रचनाओं का वह निरन्तर दान करती 
चली गई। 

“अगर गाधी होते'--तो निश्चय दो फरवरी की वर्धा जाते | वहाँ 
रचनात्मक कार्यकर्ता और दूसरे श्रह्िंतक जीवन-नीति के विश्वांसी जमा 
होने वाले ये। अनेक यूत्रो स्वनात्मऊ कार्य को पहले उन्हे एक सूत्र और 
एक आत्मा में गू थ देना था | वह देख रहे थे कि अंगोपाग फैल रहे हैं, 
आत्मा सिकुंड रही है | देख रहे ये कि सगठन उपर जम रहा है और 
व्यक्ति तले दब रह्य है| किन्त॒ श्रन्त में तो श्रद्धा को लेकर अद्ूट रहने 
वाला व्यक्ति ही है, तंत्र तो जड और सामयिक है। इससे भारत को 
यदि उबरना है, श्रौर अहिंसक रचना यानी शुद्ध संस्कृति का फिर से 
नमूना बनना है, तो खडट-खंड फैली सूखी प्रद्ृत्ति में श्रात्मत्व दहकाना' 
होगा । समग्र आम-सेवा का रूप निखारना होगा ऐसे सेवकों को गाव- 
गाव मे जा गडना ओर इस तरह सच्चे लोकतत्र को धरती में से उगाने 
में लग जाना होगा | 

यह तो आतरिक ओर तात्कालिक काम | 

लेकिन इसके बाद ! ब्धों में एकाघ सप्ताह के भीतर इस काम के 
धूरा होने के बाद ! 

मुझे निश्चय है कि इसके बाद का काम उनके आगे और भी 
अमोध होकर स्पष्ट था। उस सम्बन्ध में उन्हे सचसांत्र संशयन था। न 
रत्ती चूक उनसे उस बारे मे होने वाली थी | 

हिन्दुस्तान उनकी छाती पर एक से दो हुआ था। उनकी धोषणा 
थी कि किसी का ईमान राष्ट्रदत” है तो मेस “राष्ट्रेक्य' है| में उसके 
लिए मर मिट गा | लेकिन फिर भी कांग्रेस की रजामदी से हिन्दुस्तान बीच 
से काठ गया | हिन्दू और मुसलमान, जिनकी एकता उनका जत रही, एक 
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दूसरे के गले पर छुरी लेकर इटे | ऐसी नशस नर-त्या हुई कि कमी ने 
हुई होगी | करोडो आदमी धरवार से उखड कर बेघर और बेगाना हुए | 
गांधी जी की आखो सामने यह हुआ ! लेकिन गाघी जी ने कह, 
/हुकूमते दो चाहे हुईं , दिल दो नहीं हुए ओर नहीं हो सकते |” याघी 
जी तो जानते थे, देखते थे, कि तारी मानवता का दिल जव एक है, तब 
हिन्दू मुसलमान मला कितने दिन अपने को एकदम दो मानकर जीते रह 
सकेंगे | यह तो वच्चों का खेल है श्रौर क्रोष और ढ प्‌ की वन थ्राई है | 
गुत्सा गिरेगा तव दोनो रो गे और गले मिलेगे। तब पाएंगे कि दुई 
ऊपरी थी, मीतर का दिल तो सदा एकता का ही प्याता था | 


यह श्रद्धा उनसे एक ज्ञण के लिए भी दूर नही हो सकती थी| इस 
लिए उन्होने नहीं माना कि नए बने हुए पाकिस्तान मे से जिन हिन्दू और 
सिक्‍खों को भाग आना पडा है वे वापिस वहा नहीं पहुँच पायेंगे | उन्होंने 
कहा कि पाकिस्तानी मुसलमान को साबित करना होगा कि वह इन्सान है। 
नहीं तो गाधी जी न खुद चेन लेंगे, न उसे चेन लेने देंगे। सब वर्वारियत के 
बावजूद वह श्रनुभव करते थे कि अगर भगवान्‌ है तो इन्सान में जरूर है | 
शआ्ज वह सोया है तो कल उसे जाग पड़ना है | इन्सान जानवर नहीं हो 
पायगा | हुआ है, तो नही रह पायेगा | मुझे तो उसके अन्दर के भगवान के 
आगे अलख जगाये ही रहना है । इसलिए उद्दोने हिन्दुस्तान के हिन्दू से 
कहा कि, जो मी हो, मुतलमान तुमसे कम इन्सान नहीं है और हिन्दुस्तान की 
जमीन १२ उसे वह सब अधिकार होगे जो एक हिन्दू को हैं। वह अ्रनथक 
पुकारते रहे कि ऐ हिन्दुओ्नो ! हिन्दू धर्म को मारना नहीं चाहते तो मुसलमान 
के साथ सल्ूक वरतो | सही कि आंग लगी है, मगर यह तो और वजह 
है कि लगी मे और आग न लगाशो | दीवानगी फैली है तो वया दीवाने 
बनोगे ! यह मुह से कहां, भोर वात मनो न उतरी, तो अनशन के 
जरिए यही कहना शुरू किया | 


साफ था कि यहाँ हिन्दुस्तान में मुतलमान की जान की तरफ से उन्हें 
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जरा ढारस हो कि पाकिस्तानी मुतलमान के तामने उन्हे हो रहना है। 
और वहाँ सदा देनी है कि 'ऐ रसूलेपाक को मानने वालो, ऐ दीनद्ारो, 
बताओ कि क्या हिन्दू को तुम यहाँ नदी बसने देने वाले हो ! बताओ कि 
क्या हक है जो ठुम्हाय है, और हिन्दू का नहीं हो सकता ? कोन वह 
दीन है कि जो यह बताता है ! हिन्दू जब तक यहाँ आराम से नहीं रह 
सकता, सलामती से गुजर-बसर नहीं कर सकता, तव तक क्या तुम्हारा यह 
पाकिस्तान है ! क्या इस तरह वह नापाक नहीं ठहरता १! 

मेरे मन में रत्ती भर सन्देह नहीं है कि बधों को एकाध साताह देने 
के बाद उन्हें पाकिस्तान जाना और वहां सच्चे इस्लाम का आइना पेश 
करके कहना था कि इसमें देखकर कहो कि क्या तुम मुतलमान हो ! 


हिन्दुस्तान और पाकिस्तान मे शरणा्ियों की समस्या कितनी विकं& 
रही, कहना व्यर्थ है | दोनों तरफ के अरथतन्त्र को उसने ककमोर डाला | 
हकूमतो के पांव उससे डगमगाये रहे और अब भी डगमग हैं। शरणार्थी 
जब तक हैं, और उनकी याद उनके साथ है, दोनो हकूमतों की आपसी 
जलन और श्रमबन भी सो नहीं सकती | ऊपर समझोते होते रहेंगे, नीचे 
आग भी सुलगी रहेगी। श्रन्याय में नीच डाल कर कौन इमारत खडी 
रही है ! पाकिस्तान अ्रगर मुस्लिम राष्ट्र होकर रहता श्रौर उठता है; तो 
क्या वह मुकाबले मे हिन्दू राष्र का आप ही समर्थन नहीं बन जाता ! तब 
यहाँ हिन्दुस्तान में हिन्दू जातीयता (राष्ट्रीययी) की बाढ़ क्यों कर रुक 
सकेगी ! इस तरह आपस का अलगाव ओर बैर-विरोध ही सत्य हो रहेगा | 
यदि नहीं थे कमी तो अब वे दो राष्ट्र होगे और एक दूसरे के अ्रह्ित मे 
अपना हित देखेंगे | 

साफ है कि अन्तराष्ट्रीय उलकन इस समस्या के आस-पास उलमी 
ही रहेगी | दृथियार के जोर से इसका निबयरा हो सकेगा, यह भ्रम है। 
दुनिया अगर इतनी एक है कि किन्ही दो हकूमतो की लडाई दुनिया की 
लडाई वने बिना नहीं रह सकती | (रहती है तो मान लेना होगा कि बड़ी 
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ताकतों का स्वार्थ उनके द्वार खेल रहा है | ) और तीसरे महा समर को 
अपने आगन मे न्योतने जैसी भयंकर भूल कोई न होगी | 
गाधी जी सवाल की इसी जड़ मे जाने वाले थें] जातीय दप को 
रहने देकर आगे खुशहाली ओर शाति के सपने की तरफ नहीं वद्मा जा 
सकता । हकूमते इस काम मे वेकार हैं | विद्दे थ वढ़ा सकती है, उसे वे काट 
नहीं सवती | ह मरते चाहे-अनचाह स्थापित स्वाथ वन रहती हैं | इसलिए 
उनके आस-पास द्वेप मडराता ओर पुष्ठ होता है | पर जनता तो दप मे 
फु कती ही है, इससे वह जानती है कि दवप असली चीज नही | गाँधी जी 
के मन मे तय था कि जनता, पाकिस्तान की या हिन्दुत्तान की, अन्त में 
उनकी वात सुनेगी | आखिर सरकारे जनता के हाथ की पुतली है। इससे 
जनता के बीच मे जाकर जन-मत को चेताना होगा | कोई सरकार जन-मत 
जागने पर उल्टी चल रुकती ही नहीं है | इसलिए न उन्हें हिन्दुस्तान की 
हकूमत की तरफ न पाकिस्तान की हकूमत की तरफ देखना था। सीधे आदसी 
के दिल के दरवाजे खठ-खटाने में उन्हें लग जाना था| मै निश्चित हूँ कि 
यदि गाधी जी होते तो अ्रन्तराष्टीय राजनीति की विक्लात पर, अपने झगडो 
की श्रोठ मे, हिन्दुस्तान-पाकिस्तान मुहरो के मारनिंद चले नहीं जा सकते ये | 


यानी, दूसय काम गाधी जी का अवश्य ही यह होने वाला था कि 
हिन्दू और मुसलमान शरणार्थियों को ढारस दे, हिम्मत दिलाये; और ऐसा 
लोकमत पेदा करें, हिन्दुस्तान से ज्यादा पाकिस्तान में, कि शरणार्थी 
अपनी-अपनी जगह और अपने-अपने घधों मे वापित थ्रा वसें| दोनों 
जगह उनके धर्मत्थान सुरक्षित ओर नागरिक अधिकार समान रहे | 

तीसरी बात, जिसके सम्बन्ध मे वह कभी शियिल नहीं हो सकते ये, यह्‌ 
थी कि शासन कहीं सेनिकता ओर सत्तावाद की ओर न वढ़े। अन्त मे 
हकूमत को अ्रपने आप में अनावश्यक हो रहना है। इससे व्यवह्यर में 
उसको उत्तरोत्तर उती ओर ले जाने पर यान रखना होगा। इस तरह 
विकेन्द्रीकरण नही, सत्ता का; कर्म का, विकेन्द्रीकरण इृष्ट है। अधिकाधिक 
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हमको लोकचेतना से काम लेना और परत्चर सहयोग को उमार कर चलना 
है | नहीं तो मानव-शक्ति तल में जडी-भूत रहेगी और रगड-सगढ़ ओर 
प्रतिसद्धां से नाना समस्याएं उत्तन्न करेगी | तब हृठात्‌ पेसे के जोर से, 
यानी स्क्रीति (!790707) पैदा करके; सरकार को अपने को कायम 
रखना और बढ़ी-वढ़ी योजनाओं के नवशों के फेर में जनता और उसके 
सवाल को डाल रखना होगा | 


कंट्रोल को गांधी जी कुछ उसी तरह की वला मानते ये। ये आदमी 
को अ्रसह्यय और सरकार को सब-नसहाय बनाने की दिशा का कदम है | 
इसी राह श्रागे चलकर सरकारों को अंतर्राष्ट्रीय सर्था में उतरना पढ़ता है 
और युद्धोौद्योगों की तैयारी वाधनी पढ़ती है| भीमोद्योग भी कुछु उसी तरह 
की व्याधि हैं। उनसे स्थापित स्वा्ों की गिल्टियाँ कुछु इस तरह उपजती 
हैं कि आखिर एक ही उपाय रह जाता है और वह सावंतान्त्रिक राज्य की 
स्थापना | उसी को दूसरे शब्दों में कहें 'स्टैट क्रेपीगलित्म' | मीमो्योग से 
पदार्थ की बहुतावत तो होती है, लेकिन उसका अ्रधिकांश स्टेट की ऊत्रिम 
वुभुल्ञाओ की भरने में जाता है ओर शैय वितरण की विपमता और कठि- 
नव के कारण यथारथान नहीं पहुँचता | इस तरह भीमोद्योगों से जब कि 
एक तरफ अमाव की समस्या दूर नहीं होती, तर वर्ग-वित्रह और वर्ग- 
विद्व ५ की नई समस्या और उल्तल हो जाती है । यही घरती है जिस पर 
उन यनश्रों की खेती होती है जो जाने अनजाने एकछुत्र उत्ता को 
अनवाय वनादी हैं। 

गावी जी क्रमी यह स्थिति नहीं आने देने वाले थे कि अ्रधिकार तो 
सब सरकार के पास रहें और जनता के पास सिफ कर्तव्य | अपनी वाणी 
से और कर्म से वह वरावर वातावरण भें यह भावना मरते रहते ये कि 
राजा तो सेवक हद और प्रजा मालिक है । अफसर नौकर है और जनता 
उतको उेतन-देनेवाली | इस तरह अधिकार सब जनता के पास हैं, और 
अफतर के पास केवल कर्तव्य | राजा और प्रजा के वीच सेवक और सेव्य 
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का सम्बन्ध बदल कर उल्दा हो जाय, राज्य जनता की सेवा करे तो नहीं 
बल्कि उससे सेवा चाहै,--यह गाधीजी एक क्षण के लिए, नहीं सह सकते 
ये | भूखी और नंगी जनता के प्रतिनिधि होकर वह सरकार से जबाब 
तलब करने वाले ये | इसी श्र॒र्थ में सरकार के वह सरक्षक ओर सहायक 
ये | अन्यथा कया निरंतर श्रौर सतत वह वाग़ी ही नहीं रहे ! वही आ्रागे 
भी रहने वाले ये। सरकारों को सदा ही उनसे थर्राति रुूना था, नहीं तो 
उन्हें प्रजा के प्रति विनम्र बनना था। 
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गधीवाद का भविष्य 


आपके विशेषाक के लिये कुछ लिखने की आ्रापकी श्राश् पर, अचरज 
है, मैं क्या लिखें ! श्रापकी प्रस्तावित लेख-यूबी मे एक शीर्षक है: 
“गाधीबाद का भविष्य |” इस विषय पर जब तब मेरे मन मे विचार 
उठते रहे हैं। तोचता हूँ, उनको ही यहाँ स्वरुप देने का यल करू । 


एक बात स्पष्ट है। जब तक गाधी है तब तक गाधीवाद शब्द ही 
मिथ्या है। गाधी इतने अधिक सजीव और विकासशील है कि वह श्रपने 
समूवेपन में क्या हैं, यह पूरी तरह बाघ कर नहीं कहा जा सकता | वह 
अपने जीवनकाल में किती गांधीबाद को प्रारम्म नहीं होने देगे। गाँधीवाद 
के मानी ही होते है कि गाधी शास्त्र की मॉति शेय और ज्ञात हैं। ज्ञात 
ही नहीं बल्कि वह ज्यामित-प्रतिपाथ की माति सुनिश्चित और रेखा-बद्ध 
है। लक जो रेखा-वद्ध हैं, वह और कुछ भी चाहे हो, गाधी वह बिल्कुल 
नही है। । 


गांधी अपने पैर के नीचे जरा भी घास नहीं उगने देंगे। बह अपने 
प्रति इतने श्रधिक सच्चे और इतने श्रधिक सावधान हैं कि ध्याख्याकार 
का कोई बेर अपने चारो और वह नहीं वेंधने देंगे। वह शुद्ध चैतन्य 
स्वरुप हैं, विधानाधीन नियम नहीं हैं| 

ठीक इसी से प्रश्न होता है कि जब गाधी न होंगे तब भविष्य उनकी 
बाणी ओर उनके चरित्र को लेकर कैसे बर्तन करेगा ! क्या गाँधी को 
लेकर कोई वाद बनेगा, या कि पंथ या धर्म बनेगा! गाँधी को 
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लेकर भविष्य क्या कुछ करेगा, यह वा गम्भीर प्रश्न है और यह 
प्रभन आज के चिन्तक के लिये अनिवार्य है। आज दिन याधी 
का अ्रमाव इतना गहरा और इतना विस्तृत है कि यह असम्भव है कि 
गाधी-नाम की प्रेरणा अ्मी चुक जाय और मावी इतिहास को प्रमावित 
न करे | मेरी तो धारणा है कि मारतवर्प के ही नहीं, प्रद्युत मानवता के 
आगामी इतिहास मे गाँधो के नाम का वडा भांग होगा | 

पर वह क्या होगा ! 

यहाँ एक और वात साफ दीखती है। गाघी का अ्रनुग्ायी स्वयं 
गाँधी नहीं है | वह स्वयं मे गाँधी नही होगा । इसलिये गाघी के व्यक्तित्व 
की लच॒क, उस व्यक्तित्व की विविधता और सम्यूरणता उसमे नहीं होगी | 
गाँधी श्रहिंसक है, अनुयायी अहिंसावादी होगा | वह किसी कदर कट्टर 
. हैगा, एकांगी होगा । वह गाघी की माति सत्य का शोधक इतना नहीं 
जितना कि मापे हुए सत्य का रक्षक होगा | सत्य उसके लिये एक उप- 
लब्धि और अ्रन्तिम साव्य ही नहीं होगा, प्रत्युत उसके निकट वहः एक 
संपत्ति, एक खत्व भी होगा | 


गाधी के जीवन में एक महा-समन्वय की अभिव्यक्ति हो रही है। 
वह भक्त है; पर कूट राजनीतिश मी है | महात्मा है, पर ससारी भी कम 
नहीं है। आ्रावशोंपासक है, पर व्यवहार मे किसी से कम विचत्तण नहीं' 
है। समन्वय की यह शक्ति गाँधी के वाद धीमे-धीमे कम देखी जायगी | 
परिणाम यह होगा कि गाधीवाद आदर्श श्रविक और लोकतन्त्रोपयोगी वाद 
कम रह जाया। | यानी गाधी की अनुपस्थिति मे लोक-नेतृत्व गाधीवादियों 
के हाथ न रूंगा | गांधीवाद एक प्रकार की पवित्रता और सात्विकता का 
वोधक होगा । उसकी प्रवलता और तेजस्विता कम हो जायगी | ऐसी परि- 
स्थिति उसचन्न होने पर लोक-कर्म की प्रगति और गॉँधीवाद इन दोनों में 
एक प्रकार की रगड अवश्यग्मावी है| उनमे सघर्प होगा। लोक-कर्म 
गाधीवाद को लतकारेगा, दुतकारेगा | संघर्ष जोर का होगा | 
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ऐसे समय मुझ को स्पष्ट दीखता है कि गांधीवाद प्रगति की राह में 
रेड समझा जाने लगेगा | आशय है कि लोकनायकी और लोकनेताश्रों 
का वर्ग अ्रपने कामों में गॉधीवाद को एक बडी भारी अड़चन के रत में 
देखने लगेगा | मेरी धारणा है कि सामने से गाधी के अस्तित्व के लोप 
हो जाने के बाद कोई पन्द्रह-बीस वर्षों मे ही स्थिति इस अवस्था को पहुँच 
जायगी। गाधीवाद को चुनौती मिलेगी और उसे चुनौती स्वीकार करनी 
पड़ेगी | 


मेरे मन में यह प्रतीति पत्थर की भाँति पक्की होती जाती है कि जहदी 
ही समय आयगा जब कुछ गाँधीवादियों को शहीद बनना पडेगा | वे 
समाजतन्त्र के प्रति विद्रोही करार दिये जावेगे और उनकी दस्डित किया 
जायगा | वह समय गांधीवाद की परीक्षा का होगा। इसी के साथ यह 
विश्वास मुझे है कि कुछ गाधीवादी निकलेंगे जो कच्चे सावित नहीं होगे 
और अपनी टेक पर डे रहेगे | ' 


गाधीवाद के परीक्षण का यह काल कितने दिन चलेगा, यह कहना 
कठिन है । परीक्षा तीखी होगी । पर गाधी का नाम जिन तत्वों का बोधक 
है वे तत्व हारेगे भी नहीं। करौटी पर वे खरे उतरेंगे और ज्यो-ज्यो दमन 
बढ़ेगा गाँधीवाद की लपटे वैसे ही वैसे फैलेंगी | मेरी अ्रपनी धारणा है कि 
वह विश्व के इतिहास में एक नया युग होगा । दो सल्क्ृतियों का तंब 
अन्तिम सघष' होगा । एक श्राध्यात्मिक, दूसरी मौतिक | गॉधीवाद इस 
समय वाद नहीं रहेगा | वह धमं हो जायगा | यह उस समय एक ऐसा 
जबरदस्त सजीव स्वप्न होगा कि समस्त मानवता उसको लेकर मुक्ति की 
चाह में हुँकार मरने लगेगी । उसकी गरज को और उसकी रो को रोकना 
असम्भव होगा | इध्लाम और ईसाइयत के प्रारम्भिक फैलाव मे जो दृश्य 
गजरे हैं, उनसे भी महान दृश्य विश्व के भावी इतिहास में गाधीवाद को 
लेकर घटित होगे | 

लेकिन ध्यान रहै गाधी इस समय तक अपने आप में एक व्यक्ति 
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अथवा चरित्र नहीं रहेगा, प्रद्युत सम्यूणंत: वह एक स्वप्न, एक 7]807 
हो जायगा। उसपर कोई दो व्यक्ति एकमत न होंगे। ओर एक 
वार जब गांधीवाद गाघी-धर्म वन कर विश्व विजय करता दीखेगा; तब 
उसमे भेद-विभेद और सम्प्रदाय-अम्नाय वन चलेगे | यानी वह द्वोगा जो 
धर्मों के इतिहास में होता आया है | 

गाधीवाद के मविष्य को लेकर जो चित्र मेरी कल्पना मे उठे हैं, मैंने 
ऊपर दे दिये हैं। मुझे उनमे श्रसंगति तनिक भी नहीं दीखती, वल्कि एक 
अकार की अवश्य॑भाविता ही गीखती है। 


० 


दर 


नीति या राजनीति ? 


गाघी जी रहे तब तक राष्ट्र की राजनीति उन्ही के चलाये चली | 
लेकिन जब भी सम्भव हुआ, उन्होंने साफ कर दिया कि मैं राजनीतिक नहीं 
धार्मिक व्यक्ति हूँ। १५ अगस्त को जब भारत को स्वराज्य मिला ओर 
खुशिया मनाई गईं , गांधी जी दूर नोश्र।खाली मे पैदल धूम रहे थे | बरसों 
से वह कॉग्रेस के सदस्य भी न थे | और जीवन मर कमी कितती राजकीय 
परिपद वर्गेरह के सदस्य भी नहीं हुए। 


इस चीज का क्‍या मतलब है ! क्या राजनीति आवश्यक चीज नहीं 
है ? क्या किसी तरह भी उसे गौंण माना जा सकता है ! ' क्या वह जीवन 
का मौलिक पहलू नहीं है ! गाधी जी को देखते सचमुच कहां जा सकता 
है कि बात ऐसी ही है | राजनीति का अपना अस्तित्व नहीं है, नहीं है 
का आशय कि नहीं होना चाहिये | 


तब ध्यान उन लोगो की ओर जाता है जिन्होंने राजनीति को इतना 
माया का प्रपच माना कि उनकी ओर से कोई राजा हो, केसा भी विधान 
हो, इससे उनका कोई सरोकार नहीं रह गया। 'कोउ #प होऊ हमे का 
हानी! ! ऐसे उदासीन और संत लोग अध्यात्म साधना मे रहे श्रौर राजाश्री 
को उन्होंने गज करने, भोग करने और लडने ऋरगडने दिया | कादून ने 
जुल्म किया तो उनको भगवान के कानून पर छोड दिया गया, क्योकि जो 
होनहार है, उसके सिवा तो कुछ हो नहीं सकता ! इस तरह सत्य के, धर्म 
के और अ्रध्यात्म के कुछ लोग ससार के सोच-विचार को और काम-धांम 
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को माया का प्रप॑च मानकर शुद्ध आत्म-साधना मे ऐसे लगे कि उन्हें 
लंगोटी तक छोडनी पडी और मानव सम्पक उनके लिये अशुभ हो गया ! 


गाघी जी यदि धार्मिक थे, तो ऐसे धार्मिक तो न थे | उनको हरदम 
लडते रहना पडा । यो तो जेल उन्हे जेल न थी | पर सच तो यह है कि खुले 
में भी वह केदी ही बनकर रहे | यानी खाया, पिया, पहना श्रोढा तो उसी 
भाँति कि जैसे उन्हें किसी वडे सख्त अनुशासन के नीचे रहना पड रहा हो | 
अनुशासन वह आत्मानुशासन ही था | इसलिये कम नहीं, श्राघक कठोर 
था | घोर घमसान मे उनकी जिन्दगी बीती । ऐश्वर्य श्रौर वेमव, भीड और 
कोलह्ाल सदा उन्हे घेरे रहे | महा-यहस्थ ही उन्हे कहना चाहिए, क्योकि कुछ 
के नही, सबके, समूचे राष्ट्र के वह पिता बने और अपने पितृत्व की छाह मे 
अधिकाधिक को लेते चले गये | यानी उनका धर्ग राजनीति से कय हुआ, 
उससे विरुद्ध और तट्स्थ न था। वल्कि कुछु इतना समग्रशील था कि राजनीति 
उसमे आकर पूर्ति पाती थी । मानों वेचेन राजकारण उस धर्मनिष्ठ मे पहुँच 
कर अपने लिये चेन जुद् लेता था | उसकी धार वहॉ कट जाती थी और. 
उसकी कठुता मिट जाती थी। मानो प्रश्न वहाँ समाधान पाता और रघर्प 
समन्वयकी राह पर आा जाता था। 


आज सन्‌ ६ श्रगस्त के भारत की आत्मा के सामने, उसकी जनता 
के सामने और नागरिकों के सामने, खौलता हुआ एक ही सवाल है। क्‍या 
राजनीति को अनेतिक होने का श्रधिकार है ! 

राजनीति क्‍या सौ फीसदी राज बनाने, करने, या रखने की नीति होकर 
बैठ सकती है ! इस तरह क्या उसका समर्थन राज मे देखा जा सकता है! 
क्या वहआत्म तुष्ट होकर वेठ सकती है ! या कि उस राजनीति का राज-सेवा 
के अलावा किसी ओर के प्रति भी दायित्व है | क्या उसे किसी अपने से 
ऊँची और स्थायी वस्तु से आ्रादेश लेते रहना नही है ! 


8 अर, 


आज कुछ ऐसी हालत वन गई है कि जेसे राज्य ही सव ओधदित्य. 
का स्ोत हो | कोई ईश्वर न हो, राज्य ही ईश्वर हो | 
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कुछ सदियों से ऐसा-एक ज्ञान चल पडा है, और वह बेहद छा गया 
है, कि जैसे मनुष्य के कर्तव्य का श्रादि और अ्रन्त उस समाज मे ही देखना 
डोगा जिसका कि मूर्तरूप स्टेट या सरकार है | यह शान पश्चिम मे श्रौद्यो- 
गिक थुग, वैज्ञानिक युग के साथ उदय में आया और क्रमशः पकता 
गया । उस ज्ञान के थोक उत्पादन के कारखाने अ्रव भी वहाँ चल रहे हैं। 


भारत आयात-प्रधान देश है | निर्यात के लिये इसके पास कच्चा माल 
ही है। जिस माल को सबसे ज्यादा कीमत देकर धन्यमाव से यह देश 
वाहर से खूब मंगाकर, अपनी आत्मा को भी देकर, अपने को सजाता 
रहा है, वह यही शान है| यह हे आर्थिक है, सामाजिक है, राजनीतिक 
है|यू कहिए कि वह संत्तेप में वह सब कुछ हैं, जो हम समभते है कि 
होना चाहिए | और उस शान ने हिन्दुस्तान के आदमी को, खास कर 
उस शहरी आदमी को, जिसके पास उस शान की कीमत देने के लिये थोडा 
बहुत पैसा और लालच रहा है, श्रगर रग में नहीं तो वाक़ी सब लिहाज 
मे इंगलिस्तानी बना दिया है। वह मानता है कि ऐसे वह सभ्य बना 
है, और बवेरता को छोडकर उन्नत नागरिक बन रहा है| 


लोग आशिक समस्याओं का शोर मचाते हैं। कहते हैं, मंहगाई है 
और देश दिवालिया होता जा रह्य है। आयात इतना अधिक है कि 
नियात के लिये भ्रपना पेट काट करके काफी माल जुथना मुमकिन नहीं 
होता। उधार की जरूरत है कि वडी-बडी मशीनें विदेश से श्राकर बैठ ।के 
और उत्पादन बढ़ा सके ! 


बात ठोक है, लेकिन इस देश में इतने करोड़ जो आदमी हैं, उस 
महाशक्ति और महापू जी का भी हम कुछ लेखा-जोखा लेने को तैयार हैं ! 
क्या उनमें हर एक स्वयं में बढ़िया से बढ़िया मशीन नहीं है ! उस महा- 
शक्ति का हिसाव गड़वड़ है तव दूसरा हिसाब किसी तरह ठीक नहीं बैठ 
सकता | 
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जो मनुष्य को संभालती है, उस विद्या के बिना बाकी सारी विद्या 
बेकार है | मनुष्य को संभालने वाली विद्या है, धर्मनीति | 


ज्ञान जो पश्चिम से आ रहा है, जो हमको श्रोर हमारे कामकाज को 
आ्राज चला रहा है, अ्र्थनीतिक है | दूसरे शब्दों मे उसे ही कहे राजनीतिक | 
यह आदमी और आदमी के वीच में समस्या और संघर्ष उपजाने और 
बढाने के तिवा कर भो क्‍या सकता है ! अ्र्थनीति अ्रविक से अधिक दो 
व्यक्तियों के बीच श्रधिकारें! का सतुलन और आपसी समता चाह सकती 
है । यह समता ओर संतुलन स्पष्ट ही दो को मिला नहीं सकते, उन्हे अलग- 
अलग ही रख सकते है | इस तरह जितना भी उस ज्ञान के आधार पर 
उद्धार-सुघार का प्रयत्न किया जाता है, वेकार जाता है | तनख्वाहे बढ़ती 
जाती है, श्रोर उसी अ्रनुपात में श्रसंतोष वढ़ता जाता है| यह वह विषम- 
चक्र है जो कभी कट नहीं सकता | अहंकार और तृष्णा कमी अपने को 
मर नहीं पाये । इससे उनके श्राधार पर चलने वाले यत्न सम्स्या को 
जटिल से और जटिल ही वना सकते हैं। सच पूछिए तो आज की आव- 
श्यकता गहरा और मौलिक इलाज चाहती है | दुनियाँ को भारत से आशा 
है। आशा का कारण शायद नहीं है, फिर मी आशा है। कारण कि 
“ भारत इन दिनो अपने में से गाधी जेंसे महात्माओं को प्रकट चुका है। 
वह आशा कट गई, तो उसके लिये फिर कही ठोर नहीं रह जायेगी। 
दुनिया को फिर भारी अ्रंघेर और युद्ध मे गिरना होगा | 


आशा अगर थोडी मी भारत से पूरी होनी है, तो वह तभी हो 
सकती है, कि जब वह अपने भगवान को न भूले और पश्चिम की नकल मे 
राज को अपना देवता न बनाये। अव भी सव खोया नहीं है| असल 
भारत अरब मी देहात मे,वसा है ओर वहाँ स्वास्थ्य है | वहाँ राजघर्म का 
पता नही है, श्रौर राजवादी विज्ञान भी कम ही पहुँचा है । इसलिये देहाती 
खेतों मे पसीना डालते हैं और अ्रन्न निकालते है। और हिन्दू राम- 
कृष्ण को और मुसलमान हजरत मोहम्मद को याद करते है कि जो भ्रवश्य 
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राजा थे, पर छोटे से छोटे के बराबर बन कर रहे ये। राज उनके लिये 
आफत था, और सेवा और प्रंम उनका स्वमाव था | 


वह दृष्टि जो पदार्थ को और उसके हिसाब को पीछे रखती है, आदमी 
को और उसके हित को सामने रखती है, इसलिये जो नैतिक दृष्टि है, 
--बही हमको और हमारे कामकाज को चलायेगी, तव सकट के टलने की 
समावना हो सकती है। नहीं तो बडी-वडी योजनाये कागज खायेंगी, 
धन खायेंगी, श्रौर अ्रन्त मे हमारा तिर खा जायेंगी। कांगज- 
शाही और कानूनशाही से काम चलने बाला नहीं है। कागज 
चलाने वाले और कानून चलाने वाले सब के सव मेहनती की मेहनत से 
उगा अनाज खाते और मेहनत से वना माल घटाते है | इस तरह उत्पादन 
की ज्यादा ही आ्रावश्यकता रहती है। और विस्मय यह है कि खाने वाले 
शासक हैं, और उगाने वाले" शासित हैं ! 


शासन करते हैं, क्योकि टकसाल उनके पास है | टक्ताल से निकले 
पैसे से श्रम खिंच श्राता है। इस तरह पैसा मूल्य बनता है, भ्रम बेकार 
हो जाता है। उसादन सब प्रेम के श्रम से होता है, पैसा कुछ भी उपजा नहीं 
सकता । लेकिन राजनीतिक दृष्टि और राजनीतिक व्यवस्था जीवन को पैसे 
में केद्रित करती है। इससे सदा ही वह श्रव्यवस्था पैदा करती है। जब कि 
नैतिक दृष्टि और नेतिक व्यवस्था भ्रम को मानती और इससे जीवन को 
व्यक्ति मे केंद्रित देखती है | परिणाम यह कि उससे भ्रम का और व्यक्ति 
का महत्व बढता है, पदार्थ और धन का महत्व उसके ऊपर नहीं झा 
पाता । मानव समस्याएं नेतिक से अलग किसी भी दूसरी दृत्ति से लेने 
पर न केषल सुलक्काई नहीं जा सकती, बल्कि केवल उल्काई ही जा 
सकती है। 


गाधी जी के बाद चाहिए कि जिस अपने कार्मिक रूप को समेट कर वह 
अदृश्य हो गये है, उससे हम मी उत्तीर्य हो, और उनके धार्मिक सत्य को, 
जो सदा के लिये वह प्रकाशित छोड गये हैं, हम श्रपनाकर आगे बढ़े | 
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कार्मिक उनका श्रानुषगिक रूप था | धर्म से नियंत्रित होकर कम सहज ही 
ठीकहो सकता है । इसी तरह हम मूल तत्व पर ध्यान देंगे, नेतिक मूल्य 
कोही असल मूल्य मानकर चल सकेंगे, तभी हम मानव संबंधों की समस्या 
का कुछ समाधान प्राप्त कर सकेंगे | अन्यथा पदों की ओर पदवियों की 
होड और आपसी उखाड-पल्छाड चलती ही .रहैगी। ऐसे जीवन कभी 
नीरोग न हो पायेगा | 


46३ 
गांधी शै €ः 
-धमं ओर कमवाद 

गांधी जी के जन्म दिन पर हम विस्मय कर सकते है कि इस थोड़े से 
काल मे, कि जब गाधी जी शरीरत; हमारे बीच नहीं रहे, हम कहाँ से 
कहाँ थ्रा गये हैं | ऐसा तो हमको नहीं मालूम होता होगा कि हमने गाँधी 
जी को छोड दिया है। उनको हम मानते है, उनकी नीति को मानते है। 
मरसक उस पर चलने की कोशिश भी करते हैं। लेकिन देखते है कि 
नतीजा पहले जैता नही श्राता है | तब उत्साह था, अब निराशा है। तब 
जो अपने को होमने चलते थे, वे ही अब भोगने वढ रहे हैं| वे ऐसा जान 
कर कर रहे है, सो नहीं, शायढ अपने वावजूद कर रहे हैं | पर है अवश्य 
कि ऐसा हो रहा है | जिन्दगी जो ज्वार पर थी अब उतार पर दीखती है, 
और आदसी देवत्व की दरफ उठने के बजाय नीचे पशुता मे गिरने को 
अपने को मजबूर पा रहा है | 

गांधी जी का अक्षर शरीर तो हमारे पास है | उनका लिखा हुआ 
सब कुछ मोजूद है। उनकी याद मी ताजा है । उनकी सिखावन से लाभ 
लेने की तवीयत भी कम नहीं है । फिर भी कहीं कुछ कमी है कि फल 
उलय हो रहा है | आ्राशा थी कि भारत उठेगा और राह दिखायेगा। 
उसमे से दुनिया को एक नई किरण फू्ती दीखेगी | समाधान प्राप्त होगा 
और एक बूतन पूर्णतर दर्शन | पर मालूम होता है कि मारत सिर्फ कगाल 
हुआ पडा है | उसे वाहर से धन की शरीर अन्न की माग है और देने के 
लिए उसके पास कोई बल नहीं है | वहाँ आपसी होड और छीन मपट 
है, समध्याए' भिरती जा रही है और अर्थ-व्यवस्था टी पथ रही है। 
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समस्याएं या मुसीवर्त गाधी जी के रहते न थी, सो वात नहीं। पर हम 
अन्दर से अ्रवश्य अनुभव करते ये कि हम वढ़ रहे है, मिल रहे हैं ओर 
हमारे कष्ट हमे दवाने के वजाय हमे ओर उभार रहे हैं। गरीब होकर भी 
तग्र हम पाते ये कि हम किसी से हेंटे नहीं हैं, समस्त हैं, क्योकि उत्साह 
और विश्वास हमारे पास है | कन्पे हमारे भुके है तो भविष्य के निर्माण के 
काम के बोक से, अन्यथा सीना हमारा सीधा है और हम हक के रास्ते पर 
हैं | ऐसे भे विपद सम्यद बनकर हमारा वल वढ़ाती थी ओर प्रतीत होता 
था कि दुनिया को हम से यह प्रमाण मिलेगा कि अर्थ की और पदार्थ की 
सभ्यता ्रोर प्रचुरता तुच्छु है, उसकी अपेत्ा मे आत्ममबल वढा बल है 
ओर उसी बल पर नाव डाल कर आगामी विश्व-सम्यता को उठना सीखना 
है | दूसरे के अमित शस्त्रास्त्र के मुकाबले मे निशस्त्र होकर भारत दीन 
ओर हीन नही है और उसे अपनी रक्ता नहीं खोजनी है | उलटे, दूसरों 
की रक्षा के लिए शायद उसी को श्रागे आना है | 

आज निस्सदेद वह हालत नहीं है । तो क्या गाधी को हमने छोड 
दिया | उनके नाम की छोड दिया १ नीति को छोड दिया ! नही, जानते- 
बूमते हमने यह नहीं किया ] नाम वरावर लेते रहते हैं श्रौर नीति की भी 
उल-पुलट करके दुद्ाई देते रहते है। फिर भी कुछ हमसे उनका छूट 
अवश्य गया है | यद्रपि अपने विरते छोडा हमने कुछ नहीं है । छूठ न 
गया होता तो इतना श्रन्तर कहा से आता ! उजला ही काला वना क्‍यों 
दीखता ! 

हमे पाना होगा कि वह क्या है जो छूट गया हो सकता है ! 

मे समभता हूँ कि वह है यह कि उन्होने करते हुए कुछ करना नहीं 
चाहा | जो किया मानों प्रायश्चित के नाते किया | उद्धार और सुधार के 
दम पर नहीं किया | वल उन्होने प्रार्थना का ही थामा | शेष बल को 
व्यर्थ माना | परिमह फी पाप जाना | इस तरह उन्होने संग्रह नहीं किया, 
पार्टों नहीं बनाई, शासन नहीं जुअया और विरोधी की सेवा वजाने और 
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उतका विश्वास जीतने को अपना तर्वस्व वना लिया। श्रपनी श्रोर से 
अत्याचार के प्रति उत्वाग्रह छोडा, सो नहीं | लेकिन विरोधी के हित में 
' अपने को निछावर कर देने का यत्न भी नहीं छोड़ा | परिणाम यह हुआ 
कि जो उनके अपने बने वे तो देहात के रचनात्मक कार्य मे फेक दिये गये 
और जो अलग रहे वे खुशी से, वल्कि तहायता पूर्वक, नेता बनने दिये 
गये ) अपनो को गाँवी जी ने ऊंची कुर्सी के वजाय सेवा की धरती दी। 
जिनका मन राजनीति मे था उनको राजनीति से खेलने दिया, पर वहा से 
भी उनसे जो बन सका सेवा का काम मिकाल लेने का ध्यान रखा। 
शासन व्यर्थ हो जाय श्रोर हर आदमी अपनी-अपनी जगह सेवा-सिद्ध 
उत्तादन के काम में लग जाय--बह उन्होने दृष्टि रखी ) कांग्रेस से चाहा 
कि वह पद की तरफ न देखे, जनता की तरफ देंखे | कुस्तों जनता के कधो 
पर वठती है, सेवक की जगह जनता के चरणों में है। इससे कुर्सी की 
तरफ उसे नहीं देखना है | कुर्सी यों है तो किसी न किती कों उस पर 
बैठना ही है-केबल इसीलिए वहाँ जाकर बैठने की श्रपने लिए. जरुरत 
पैदा करना सदी वात नहीं है। दिन असली वह होगा जब कुर्ता कोई होगी 
ही नहीं ओर पद सिर्फ ढायित्व होगा जितके साथ वेतन-मत्ते का कोई 
प्रलोमन न लगा होगा | तव समझा जायगा कि जनता समथ बनी है 
और उस समय पद का दायित्व सिफ खतरा ओर वोक ही रहेगा, किसी 
तरह भी वह प्रलोभन या पुरत्कार न होगा । तब कुर्बानी का हौसला रखने 
वाला आदमी ही उसके लिए तेयार होगा | 

गाधी जी इसी से अपने वारे मे कहते ये कि वह राजनीतिक नहीं, 
धार्मिक है। राजनीतिक न होना गाघी जी का असली होना था | वत यही 
असलियत उनकी हमसे छूट गई है | हम राजनीतिक होकर जो गाधी जी 
के होना चाहते हैं तो मानो भीतर मे उनका निपेष बन कर ऊपर उनकी 
दुह्ई उठाना चाहते हैं | वह मला कैसे फल ला सकता है ! इसीसे देखने 
मे आता है कि गाधी जी की नीति के नीचे अनीति ओर उनकी अरहिसा 
के नीचे कायरता पल रही है | गांधी जी की नीति श्रनीति के लिए सदा 


गांधी-घस और कर्मचाद १६५ 


चुनौती थी श्रौर उनकी अहिंसा हिंसा के लिए मय का कारण थी। पर 
गाघी जी की मूल धामिकता के श्रमाव में वह गत आरा नहीं उकती | तब 
उदारता की नीति निकम्मी और श्रहिंसा नितान्त आदर्श की चीज समझी 
जा सकती है। 


गांधी जी की शक्ति पर हम आराम से शातन नहीं चला सकते | 
शांसन और शासक को समाप्त देखने की इच्छा करने वाले गाधी जी ये, 
उसको सहने वाले न ये। शासक को सदा उनसे कापते रहना पा। 
शासक में से वह सेवक गढ़ निकालना चाहते थे | #लेकिन सेवक अपमे 
प्रेम-धर्म को छोड कर शासन-धर्म ओढ़ने ही क्यों लगा | इसलिए वह 
ऐसा जनतंत्र देखना चाहते ये कि जिसकी इकाई स्वाधीन, स्वायत्त, फिर 
भी यष्ट्र (अथवा सर्मष्ठे) के साथ सहानुभूति में वंध. एक जनपद हो। 
प्रत्येक्ष जनपद में सेवा को श्रपना स्वस्थ मान कर वेठा हुआ एक समग्र 
सेवक हो | जनत॑त्र के सूत्र का तिरा इस सेवक से आरम्भ हो। जनतंत्र को 
इस तरह थिंचन देश की सारी भूमि से मिले | वह किसी मी श्रर्थ मे अर्थ- 
तंत्र न वन पाये, सर्वथा जनतंत्र ही रहे। सत्ता केद्ध से जब चलती है तब 
जनतत्र जन का तंत्र न रू कर श्र्थ का तंत्र बन जाता है। तब श्रर्थ तो 
प्रधान और जन गौण हो जाता है | ऐसा अर्थतंत्रता की नीति पर जममे 
चाला जनतंत्र जन-जन मे पराधीनता का बोध बढ़ाने वाला होगा। जाने 
अनजाने उस तंत्र को एक शोर केन्द्रीयता और दूसरी और सर्व-व्यापकता 
(तानाशाही) की तरफ फैले जाना होगा । इसमे तनाव पैदा होगा और 
फटने की हालत वढती जायगी | 

गाघी जी ने नहीं चाह्म कि कोई उन पर आसरा डाल कर उठे। 
उन्होने सव को आत्म-निर्भर देखना चाहा । उठी प्रकार की स्वावलम्बी 
अर्थरवना का सूत्र पात किया | स्वान्नलम्बन मे हार्दिक परस्परावलम्बन 
आ ही जाता है | जो नहीं ग्राता वह है उत्साह को भारने बाला पराव- 
लग्बन । वह श्रय॑-व्यवस्था, जहा व्यक्ति काम और पूजी के अभाव में 
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असहाय वन कर श्रपने को बेचने को लाचार पाता और इन्सान की जगह 
अंक बनना रवीकार करता है, राजनीतिक पार्ट शक्ति के जुश्नने और जमा 
करने मे बड़े सुमीते की सावित होती है | लेकिन उत प्रकार संघर्ष में से 
खीची हुई शक्ति के केन्द्रीकरैण से उस व्यवस्था का विकार श्रोर बढ़ता 
ही है। मनृष्य काम और पू जी के लिए पू जीपति की तरफ़ ने देख कर 
सरकारी विभाग की तरफ देखने को लाचार वने तो इसमें मनुष्य की 
पराधीनता किंसो भी और से कम नहीं होती है | वल्कि संभव है कि यदि 
प्‌ जीपति नाम के मनुष्य में हृदय पत्थर वन कर रह जाता हो, तब सरकारी 
विभाग में तो उस हृठय नाम की चीज का होना ही श्रसगत और अ्रवैध 
हो र्ता हो यानी वहा उस वस्तु का कहीं श्रता-पता तक न हो | इसलिए 
मनुय की स्वाधीनता को स्वयं उससे अलग ले जाकर इस या उस प्रकार 
के तंत्र से जुड देखने की भूल को बढावा गांधी जी ने नही दिया | उन्होंने 
कहा कि स्वाधीनता तो हर एक की मुदठी में ही है | तृष्णा, ईधष्यों, जोम 
को कम करके आ्राव्मी अपनी जगह पर मन-बुद्धि के पुरे सहयोग के साथ 
दोनो हाथो से उपजाने श्रोर काम करने में लग जावे तो ऐसे वह अपनी 
ही खतंत्रता न कमा लेगा, वल्कि तब की खतंत्रता को भी पास 


लायेगा 
राजनीतिक ओर धार्मिक मे यही श्रन्तर है | सागर में वू द की गिनती 


नहीं है, लेकिन धार्मिक फिर मी चू द को गिनती में लेता है। ऐसा वह 
श्रद्धा के वल पर ही कर पाता है | बूद के वढलते से सागर केसे बदलेगा, 
बदलेगा भी कि नहीं, इस व्यर्थ चिन्ता के नीचे थ्राने से वह सहज बच 
जाता है | फल्न जो हो, उसे तो वही करना है। श्रादमी को वचाकर या 
अपने का वचाकर, राज्य पर या दुनिया पर जाना उससे नहीं बनता। 
यह उसकी कृपमण्डूकता समभी जा सकती है | समझा जा सकता है कि 
यह अपने मे बन्द हो रहना है | श्रतामाजिकता का दोप भी उसमें देखा 
जा सकता है| लेकिन व्यवहार की दृष्टि से भी इसमे इतना लाभ अवरृय 
है कि उस व्यक्ति से होने वाला नुक॒गन उस पर ही पड कर वहीं सीमित 
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हो रहता है, उससे श्रागे फैल नहीं पाता | लेकिन श्रगर उससे लाभ होने 
वाला हो तो वह अवश्य ही उससे बाहर की श्रोर जाये बिना नहीं रू 
सकता | फिर भी जो तिर्फ बुद्धिमान है उतको वह दृष्टि नहीं जंचती | वह 
प्राथना को मी नहीं समझ सकता और साधुता को मी नहीं। वह इन 
दोनों को वासना विलास मानता है | इसलिए वह एक की, बू द की, माषा 
में नहीं, सबकी श्रीर सागर की भाषा मे सोचना और उसी पैमाने पर 
करना चाहता है | बूद सागर मे नगण्य ही है, इसलिए तूफान सारे 
सागर में ल्ञाया जा सके तो उवब स्वयमेव ठीक हो जायगा--इस फेर में 
बुद्धिवादी भ्रद्धावादी को उदारता पूवंक सहन करता हुआ क्राति से कम 
किसी भी काम मे अपने को नहीं लगा सकता है | वह बेकार रह सकता है, 
क्योकि उससे क्रांति आयेगी। उसके ऐसे बेकार काम के फलस्वरूप 
राजनीतिक प्रगति बहुत होती है, लेकिन जान पडता है कि लोगों के सुख 


दुःख का मतला वहीं का वहीं रह गया है बल्कि वह कुछ और जकड ही 
गया है। है 


राजनीति में से गाधी जी को प्राप्त करने वाले लोगो से उनका यह 
अद्धात्मक श्रोर तकातीत रूप जो छूट रहता है, सो उसकी,चिन्ता राजनीतिक 
को सताती नहीं है। कारण, वह जानता है कि'वह चीज गांधी जी की 
इतनी व्यक्तिगत थी कि राष्ट्रीय विचार मे उसका समावेश आवश्यक नहों 
है। राज्य-सचालन मे वह अ्रप्रस्तुत है । वह भावाक्कक है, योजना से 
उसका सबंध नहीं है। राजनीतिक का यह अनुमान ठोक हो, तो विचार 
करने की आवश्यकता रहतो है कि गाधो जी की ही धर्म-निरेष्ष और 
उदार नीति से चलने पर जो इष्ट स्कृति नही प्राप्त हो रही है, ऊर्ध की 
जगह श्रधोगति ही होती जा रही है, उसका कारण फिर क्या है! 

यह नहीं कि आज नेतिकता की चिन्ता नहीं है | प्रत्येक राजनेता के 
वक्तव्य मे उसकी भरपूर चिन्ता भरी जान पडतो दे | पर नैतिकता उसके - 
निकट शायद राज्य के लिए है, राज्य नैतिकता के लिए नहीं। गाँधी जी 
जितका घोडा समभते ये उसको हम गाडी समझे श्रोर गाडी को घोड 
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समझ कर श्रागे रखें तो क्या अचरज कि हम उस तरह से वह गति भ्रौर 
परिणाम न प्राप्त कर सकें, जो गाधी जी हमें प्राप्त करा देते मालूम होते 
थे | निश्चय ही उनके जीवन-मूल्य जुदा थे। सवार उनके लिए साव्य 
ने था, केवल साधन था। राज्य और स्व॒राज्य मे उनकी कामना न थी, 
उसके द्वारा उन दुखियोँ को वापत हक के रुप में उनका सुख पहुँचा देने 
की कामना थी जितके छीनने में हम स्वयं साधन बने हैं। हम आराम 
और भ्रभुता में रहने वाले लोग अपना प्रायश्चित पूरा करने का श्रवत्र 
पाये, यदि राज्य का ओर स्वराज्य का यह श्र हो तो उसके पदों के लिए 
आपाधापी की जरुरत नहीं रह जाती | कर्म का महत्व तव भाव में श्रा 
जाता है और प्रतिश तब कर्म के कतृ लव में नहीं वल्कि उसमें के अकर्म- 
भाव मेथ्रा रूती है | निश्चय ही घाभिक गाघो का मूल्य चाहे जो हो, 
उनके उत्तराधिकारी सासारिकों के मन का मूल्य कर्म के कठू व्य से बाहर 
नहीं है | जोर-शोर की कर्म-योजना में से वे लोग दृहद फल उपजा लेना 
चाह तो उनकी दृष्टि से इसमे श्रयथार्थ कुछ नही है। 


पर उसमे से निराशा ही फलित होती,देखी जाती है। निराशा से 
फ़िर कर्म को द्विगुसित वेग भी दिया जा सकता है | शस्त्रात्व से लड़ा 
जाने बाला युद्ध निराशा से बेग पाये हुए कर्म का ही तो नाम है। लेकिन 
वैसा बहलावा कब तक आदमी अपने को देता रहेगा ओर इस तरह 
स्वयं अपने मन को ही संस्कार देने के काम से कब तक छुट्टी पाता चला 
जायगा ! वह काम गो मत, इस पल से ही उसमे लग जाओ्रो'--यह 
गाधी जी ने कहा। यह वह काम है जो सब के लिए इती पडी छुलम हे 
और जिसे किती योजना पर स्थगित करने की श्रावश्यकता नहीं है। यह 
सीख एक बिरक्त सनन्‍्यासी की सी समझी जा सकती है। लेकिन यह उन 
गाँधी जी की थी जो सच्चे भर पूरे अ्रथों में आ्राज के भारत के राष्ट्रपिता 
हो यये हैं| उस नैतिक धन को जो वह कमाकर हमे तोप गये हैं, चाहे 
ते हम गंवा सकते हैं।श्रथवा उसे वद्ा भी सकते हैं | श्राख खोलकर उसे 


गांदी-ध्मं और कर्मवाद ३१६ 


खर्च कर डालना चाहे तो इसमें भी कुछ दर्ज नहीं है। लेकने कहीं हम 
माने कि घन तो नैतिक होता ही नही और जो असल मे घन होता है वह 
तो उनकी सौपी हुई यैली में हमे म्ला ही नही है; और यह कह कर गांधी 
का नाम तो हम रखे और उसकी कमाई को निकम्मा जान कर उद्ा दें, 
तो यह बहुत भारी सोच की बात होगी। 


चर और खादी की प्रद्नत्ति ने कुल कितने गज कपड़ा लोगो को 
दिया और इस तरह कुल कितना पैसा मेहनत के रास्ते देहात में पहुँचाया ! 
क्या उससे कई गुना कपडा और कई गुना पैसा स्व॒राज्य पाकर हम श्रव 
एक योजना और एक कानून के जोर से देहात पर वरसा नही सकते हैं! 
पराधीनता के समय का चखो-खादी खाधीनता के समय के लिए सोच-विचार 
की चीज नही रह जानी चाहिए इस प्रकार का विचार गांधी की श्रात्मा को 
गजों और पेसों की तराजू पर तौलने की घृष्टता के समान हो जायगा | ऐसे 
हम गाधी के शव पर गाँधी के नाम का मन्दिर चाहे खडा कर लें, लेकिन 
इसके लिए हम सपूत की जगह कपूत ही समझ जायेंगे. 

गाधी जी ने यदि कुछ किया तो यह कि उन्होंने हमारी 
श्रात्मचेतता को जगाया। कोई जरूरी नटीं है कि हम खादी- 
चरखे से चिपटे रहे, उनके सारे स्वनात्मक काम को हम घता वता 
सकते हैं | खर्य उनके नाम से ही चिपकने की आवश्यकता 
नही है। गाधी जी को छोडने में में कितती प्रकार की कोई वाघा 
नहीं देखता | ईश्वर, या इतिहास, ने यह गलत नहीं किया कि गाधीजी 
को हमारे बीच से उठा लिया ओर हमें अपने ही ऊपर छोड दिया । ऐसी 
हालत में अपने को हम स्वंथा स्वाधीन मान सकते और वना सकते हैं। 
लेकिन यह अत्तम्य बात होगी कि हम गाबीजी का नाम रखना चार्ह, 
राजनीतिक भूमिका पर टिकनेवाला काम मी रचना चाहें लेकिन उस 
भावना से परदेज करें जितसे उनका सब काम और नाम निकला था। 


अन्त की ओर गांधीजी ने राम-नाम पर लगमंग अपना साथ जोर 
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ला डाला। भारत आज दो श्रेणियों में बंध है, और उन दोनो 
में आपसी समझ और सदमाव नही हैं। दोनो जैसे एक-दूसरे के प्रति 
श्रजनवी बने है, और एक दूसरे को सदेह से देखते है। 
एक ओर जनता का देहाती बहुभाग है जो घ॒र्स से लगकर 
जीता श्रोर चलता है। दूपरी तरफ शहरी भरेणी है जो कर्म से लिपटी 
है | धर्म और कम के बीच खाई है, जिसको फैशन बढ़ाता ही चला जा 
रहा हे । शहर गाँव पर कृपा से देखता है ओर चतुराई से वहाँ को 
उपज श्रपनी तरफ खीच लेता हैं। कर्म की यही महिमा है। धर्मी गाँव 
की महिमा यह है कि ठग जाता है और श्रभाव मे भी सतोष पाने का 
प्रयल करता है। भयकर भूल होगी अ्रगर गांव के धर्म को और सन्तोष 
को हम शहर पर लाने के बजाय शहर की चतुराई लेकर गाव को उकताने 
और उमारने हम जा पहुँचेंगे। ऐसे आग ही लगेगी और सब जल 
जायेगा | वही हो रहा दीखता है | राजनीति जिस कर्म-मद को लह- 
काकर अपना सुधार और उद्धार का काम करना चाहती है उसके कलेबर 
में अधिकाश यह बिप्र समाया हुआ है | उत विप-हरण की अ्रक्सीर दवा 
के रूप मे गाधीजी के प्राथना के श्राग्रह और रामनाथ की धुन को हम 
साथ नलिये चलेंगे तो गड्ढे मे पडने से बचा न जा सकेगा। 
कम्युनिज्म वह गॉधीवाद है जिसमें से हत्या करके इेश्वर को अलग 
कर दिया गया है | इस तरह बह सब कुछ होकर अ्रन्त मे केवल एक 
निषेध रह जाता है। 

कम्यूनिज्म आज शक्ति है | इस घंडी दुर्निवायं शक्ति है। शक्ति 
वह निसन्देह घुणा मे से आती है । तच है कि शक्ति घृणा के बिना नहीं 
होती | इससे निया साधुतावाद साम्यवाद का जवाब नहीं हो सकता । 
गाधी गांधी थे, सिर्फ़ साधु नहीं ये। योद्धायों में प्रचश्ठ वह योद्धा ये | 
अस्त से वह कभी सम्रभौता नहीं कर सके थे। इस प्रकार श्रसत्‌ के 
विरोध में उनमे सदा एक दुषधभे तेज जगा रहता था। ध्यतवादी जिस 
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भीपण कटरा के साथ संधर्ग को अपना ईमान मान तकता है, गांधी 
जी उससे कही कठिन अद्टटता के साथ स्नेह को अयना धर्म मानते ये | 
उनमे भी घृणा थी और वह स्वयं घुणा के प्रति थी | वह घृणा उनमे 
उनसे कही तीमर थी कि जितनी साम्यवादी मे पू जीपति के लिए हो सकती 
है | इस तरह गाघी की अहिंसा किसी की भी हिंसा से कम प्रखर न 
थी | वह अहिंसा हिंसा को सहकर नहों रह जा सकती थी, प्रतीकार में 
उसके समने आकर डट जाने को वह मचली रहती थी | अर्थात्‌ साम्यवाद 
की वैज्ञानिक धुणा की शक्ति का उत्तर गाधी की घृणा के प्रति वह 
धार्मिक घृणा की शक्ति है जो किसी तरह ट्ृूटना नही जानती ओर मरते* 
भरते भी शन्र्‌ में मित्र ही देख पाती है। शन्न वाद में अविश्वास का 
साम्रज्य हो सकता है, गाधीवाद मे नछिपाव हे, न दुराव है। वहा 
सब खुला है और सव कही विश्वास है । जन की ओर जनता की मूल 
सत्यता मे, उसकी श्रन्तभूत सप्रद्ृत्ति में, बतने बाला गाधी का यह 
विश्वास किसी भी आशंका या विभीषिका से मुडने या बदलने वाला 
नही है | 

गाधी का उत्तराधिकारी आज का भारत धोखे मे पडेगा अगर वह 
गाबी को खडित रूप मे अपनाने बैठेगा । या तो एकदम उसे छोड देना 
होगा, नहीं तो अ्रखंड भाव मे अ्ंगीकार करना होगा। ठीक है कि गाधी 
एक ही हुआ्रा श्रोर एक ही रहेगा, लेकिन वहसअ्रद्धा जिसका वह प्रतीक था 
उससे पहले भी थी, वाद में भी रहेगी | वह सबकी है, सबके लिये 
है । हरएक उसमें अपना हक पा सकता है | 
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गाधीजी और भारत की राष्ट्रीय काँग्रेस के साथ का समय भारतीय 
इतिहास का सबसे महत्वपूर्ण युग है। उसमे बहुत-सी बडी बडी घटनाएँ 
घटी, श्रान्दोलन श्रौर दमन हुए, अंग्रेजी हुकूमत गई, भारत दो दूक 
हुआ, और श्रन्त में गाधीजी सीने पर तमंचे की गोली खाकर धराधाम से 
विदा हो गये | 

उनके बाद से भारत श्रपनी खतन्त्रता से जूक रहा है और श्रपने 
को मुसीबत मे अनुभव करता है। उसमें से कट कर पाकिस्तान बना है 
और उस विभाजन में से शरयार्थियो की समस्या आ बनी है। वह 
समस्या चेन नहीं लेने देती है। वह मजबूर करती है कि गाष्ट्रीयता को 
उल्ठ-पलट कर फिर-फिर परखा जाय श्रोर उसके सम्बन्ध में सही दष्टि 
प्राप्त की जाए | 


गाधीजी के रहते भारत की राष्ट्रीवता को उनसे मांग दर्शन मिलता 
रहा। ख्य गाँधीजी को वह भमेला नहीं छुता था। कारण, उन्होंने 
अपना धर्म अहिंसा माना था | अहिंसा धर्म होने से एक और अनेक की 
समस्या का उनके भीतर ऐसा समाधान हो जाता था कि तात्विक कोई 
कठिनाई उन्हे नहीं होती थी । बाहर से व्यवहार की कठिनाई जो श्राती 
थी, उनकी आतरिक श्रद्धा से छुकर वह कुछ हल ही होती थी, हावी नहो 
पाती थी। श्रपने और श्रपनी श्रात्म के रहकर सबके बनते जाने मे 
उन्हे कठिनाई नहीं हुई। सबके होने के लिए उन्हे श्रपनी मर्यादा छोड़ने 
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की आवश्यकता नहीं थी | एक मे से ही उन्होंने सवको साधा | अ्रन्त तक 
कहा कि मैं सनातन हिन्दू वैष्णव हूँ, उसी मे से सब धर्म मुझे समान 
बनते हैं। वे सब भी मेरे हैं, मैं उनका हूँ। मेरा वेष्णुवत्व मुझे यह 
सिखाता है | 


यो यह स्थिति अ्रपरिचित नहीं है। दूफी और मर्मी लोग सव में उस 
एक को देखते कहे जाते है। लेकिन शायद वह एक को इतना देखते है 
कि अ्रनेक को उनकी आँख यथोचित महत्व नहीं दे पाती। गाधीजी ने 
अनेक के, एक-एक के अलग-अलग,महत्व को कम नहीं किया | वही उन 
का सबसे बड़ा दान है | राजनीति जो दुनिया के कामकाज सम्हालने का 
दायित्व लेकर अपने लिए प्रभुत्त सम्रादन करती है, गॉघीजी से आदेश 
ओर अनुमति प्राप्त करने की स्थिति से ऊँची नहीं रह सकी | कारण, 
राजनीति अनेकता में रहती है, उसको पहचानती है, उसके साथ वर्ताब 
करने में कुशलता साधती है; लेकिन राजनीति ने पाया कि गाँधीजी उस 
अनेकता को स्वथ उससे भी अच्छी तरह जानते है| बह छोटी-से-छोटी 
अनेकता (अल्पसंख्या) को भी गौण मानने को तैयार नहीं है; उसका भी 
आदर और सरक्षण कर पाते है। आदरशवादी अधिकाश यही चूकता 
है | भविष्य के आवाहन मे वर्तमान को वह यथोचित मान नहीं दे पाता | 
वर्तमान शोर मविष्य, व्यवहार और आदर्श, के अ्रन्तर पर अधीर ओर 
व्यग्न होकर वह बाधा को अपने से वाहर देखने लगता है ओर उसको बलात्‌ 
मिटाने की चेष्टा में पड जाता है| यह प्रथल जब विफल होता है तो वह 
और हठ ठानता है। परिणाम यह तो आता नहीं कि अ्रनेकता मिटे, 
होता यह है कि अनेकता मे जो अ्रन्तव्याप्त ऐक्य सूत्र है वह और ओमल 
ओर ज्ञीण बनता है और अनेक्य ऊपर के रूपाकार की ओर से भीतर की 
और मुड्कर ऐक्य-अद्धा को कादने ओर खाने लगता है| 


गांधीजी जब भारत आये, और फिर काँग्रेस में श्राये, उस समय यहां 
कम दल न थे | लेकिन देखा गया कि जैसे समूचा राष्ट्र शनेंः शनेः एक 
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और इकट्टा होता जा रहा है | विरोधी हैं, पर मानो वे भी विरोधी नहीं हैं| 
जिस नीति से यह विस्मय समन्‍न हुआ वह बुद्धिचाठरी श्रथवा कट्टतीति 
की नहीं थी । गांधी के व्यक्तित को देखते हुए कहा जा सकता है कि वह 
एकदम सरल थी। वह सबको अपनी भ्रपनी जगह मान्यता देकर चलने 
की थी। सबको अपनी निजता मे अन्ुर्ण रहने देने और रखने का काम 
उन्होंने अपना मान लिया था, इस कारण किसी को तोड़ने की मापा उन 
के लिए अनावश्यक हो गई | अपने सत्य पर स्वयं डटे रहना और दूसरे 
को एंव दूसरे के सत्य को उसी प्रकार अवसर देना--इस निपठ एक, 
फिर भी हुद्वरी, नीति के पालन से उनके द्वारा भारतीय राष्ट्रीयता को वह 
माय मिलता चला गया जो उसे चाहिए था | 


किन्तु गाधी श्रोर काँग्रेस किसी भी समय एक्र नहीं हो सके ) स्वयं 
गाघीजी ने यह नहीं होने दिया। गाधीजी माव मे ऐक्य इतना साध सके थे 
कि शरीराकार में तो विविध ओर विभिन्‍न वने रहना ही उन्हें उचित 
जान पडा | परिणाम यह कि जब उन्हें अनुभव हुआ कि काँग्रेस उनसे 
अलग स्वयं अपने पैरो खडे होने की सामरथ्य खो रही है, इतनी उन पर 
निर्भर होती जा रही है, तब उन्होने काँग्रेस मेम्बरी से भी अपने को अ्रलग 
कर लिया | काँग्रेस को यदि अनिवार्य लगे कि वह ग्राँधीजी का नेतृत्व 
खोजे और पाये, तो भी गाधीजी उसके संचालन-सूत्र को श्रपने हाथ में 
भामने वाले न थे ) उनकी ओर से यह विभाग मानों जवाहरलाल जी का 
हो चुका था । परामर्श के लिए वह सुलम थे, शेप में छुट्टी थी कि 
जवाहरलाल काँग्रेस को श्रपनों राह चलाये। गाँधी और जवाहरलाल के 
संबंध कॉग्रेस के पिछुले दिनों के इतिहास की कु जी हैं| जवाहरलाल जैसा 
गांधीजी का भक्त दूदरा मिलना कठिन है | पर अ्रपने प्रति खरे रहने की 
आवश्यकता की अतिरिक्त चेतना से मी जवाहरलाल बच नहीं पाते थे | 
गाघी के प्रति समर्पण में से जवाहरलाल कुछ भी अगने पाध बचा रखना 
चाहते थे, सो नहीं; पर गाघी समर्पण स्यं लेना न सीखे ये | समर्पण सब 
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भगवान्‌ का है। और गाधी इतने आस्तिक थे कि मानते ये कि कोई अलग 
ईश्वर की ओर से इसलिए नहीं बना है कि वह अपने अलगपन को, 
यानी अपने अलग शअ्रहं! और अलग बुद्धि को, श्रपने पास न रखे। 
इसलिए जत्र जब जवाहरलाल की और से मतमेद उन तक गया तभी तब 
उनकी ओर से वह सुरक्षित वापिस जवाहरज्ञालजी को वॉषिस कर दिया 
गया । उसको तोडने ओर गलाने का काम कभी रत्ती भर भी गॉधीजी ने 
नहीं किया | जवाहरलाल स्वयं अपनी ओर से यह करते तो कर सकते थे | 
पर वह अपनी प्रकृति और रक्त को कहाँ ले जाते ! ईश्वर, जो गाधी का 
समूचा बल और तबल था, जवाहरलाल की समझ के हाथ किसी तरह न 
आता था| उस धारणा मे जवाहरलाल को बल्कि अपेरा इकट्ठा हुआ 
दीखता था। उस अधेरे की जगह बिजली के जलते अक्षरों मे वह 
“उन्नति! लिख डालना ओर पढ देखना चाहते थे। गाधी धार्मिक थे, 
पर जवाहरलाल आँख खोलकर धर्म को केसे मान सकते थे ! धर्म कई ये 
और इतिहास बताता था कि वे आपस में कगड्ते आये हैं। ऐसी हालत 
में बहुत उदार हुए तो वह “धर्म-निरपे्! ही हो सकते थे | / 
इस पृष्ठ-भूमि पर हिन्दू-मुस्लिम समस्या के इतिहास को समझे। 
मुस्लिम के वही श्रधिकार हो जो हिन्दू नागरिक के, यह परिणाम तो दोनो 
ही को प्राप्त था | लेकिन जवाहरलाल के लिए, जब कि हिन्दू-मुस्लिम दोनो 
शब्द वृथा थे और वहम थे, तब गाधीजी को दोनों धर्म ओर दोनों व्यक्ति 
प्रिय थे | राष्ट्रीयता जवाहरलाल के लिए इस अर्थ मे असाम्प्रदायिक थी 
कि संप्रदाय से बह मुक्त रहे | गाँधीजी के लिए उसके श्रसाप्रदायिक होने का 
मतलब यह था कि वह प्रत्येक संप्रदाय के लिए अपनी हो सके | 
हिन्दू-मुस्तिम शब्द गाधीजी के लिए प्रतीक थे | व्यवहार की अनेक- 
ता नाना शब्दों का सहारा लेकर बनती और प्रगठ होती है, हिन्दू-मुस्लिम 
के नीचे मानो भेद की वह समूची भूमिका ही आ जाती थी। भेद के प्रति 
अधीर और अवज्ञाशील होना क्या नास्तिकता ही न कहलायगी £ बैर वैर 
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से किया जा सकता है, वैरी से नहीं। वैरी मानकर चलने से बेर आप 
ही पडने लगता है, पर असल में तो वैरी कोई है ही नही | जो अपने को 
वैसा मानता है वह भूल मे है; शायद वह भय में है। बैर को मिथने के 
लिए बरी को मान देने से शुरू करना होगा । मान ऊपरी नहीं, वल्कि 
हार्टिक । ऊपर से तो वल्कि चाहे श्रतहयोग श्रौर सत्याग्रह भी चल सकता 
है। 


इस दृष्टि से गाधीजी ने इस्लामी राजनीति से श्रधिक इस्लाम धर्म 
की श्रोर ध्यान दिया | इस्लाम धर्म यदि शाति का है, श्रौर फिर 
भी अगर मुसलमान श्रशाति के लिए ठ॒ुला दीखता है तो कही-न- 
कही कोई विकार ही उसमे कारण वना हो सकता है। शायद 
मुसलमान श्रपने कुरान से दूर चला ,गया है। मुसलमान के कारण 
वैद्दा हुईं उलमन का हल कही वाहर से नहीं आयगा, बह उसी मे से आय- 
गा | वह इसी ग्रयल में से आयगा कि मुस्लिम अपने को और अपने 
काम को अपने ईमान पर कस कर देखे। गांधीजी ने इसीसे हिन्दू 
को कहा--“सच्चे हिन्दू बनो”, मुतलमान से कहा--“सच्चे मुसलमान 
वनों” | इस तरह हिन्दू के हिन्दू बनने भर मुसलमान के मुसलमान बनने 
के आग्रह से सम्मिलित मारतीयता या राष्ट्रीयता कैसे पनपेगी, यह शंका 
गांधीजी को नहीं हुईं | उनकी भ्रद्धा थी कि अपनी-अपनी जगह सच्चे 
इन्सान वनने की कोशिश में से जो निकलेगा वही तब्चा होगा | राष्ट्रीयता 
भी वही सच्ची होगी | किसी भी धर्म को छोडने की जरूरत किसी के लिए 
क्यों पढे £ क्या कोई धरम हो भी सकता है जो आदमी को सच्चा और 
सेवा मावी बनाने के लिए ही न आ्राया हो ! इससे राजनीतिक समस्या की 
सुलकन के लिए काम नीचे गहराई में करना होगा | शायद उतनी गह- 
राई मे कि जहाँ मनुष्य का श्र तःकरण ओर उसका धर्म रहता है | असल 
वहां है, वहा किया गया काम ऊपर फूल या फल में श्राप ही भलक आ- 
यगा | अतः मुख्य कतंव्य मन का ओर चेतना का संस्कार है। 
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तैकिन वह न हुआ | गाधी जी को ही वह सव कर जाना था, यह 
मानना अपने को क्षमा दे लेना है। गाधीजी अपनी भाति जीकर, चलकर 
और हमारी श्राखों को खोल देने वाली उफलता भी दिखाकर एक जीवन 
नीति का उदाहरण सामने कर गये हैं | उससे श्रधिक करना किसी का 
काम नहीं है | उस मानव-नीति की भूमिका पर हमारा काम नहीं चल 
सका। राजनीति का बोल-बाला रह्य और राजनीतिक श्रधिकारों की चाह 
और माग से वातावरण गर्म बना रहा | गांधीजी श्रंग्रेजी शासन के श्र , 
और श्रंग्रेज जाति के मित्र थे | कांग्रेस राष्ट्रीय होकर शत्रु ता समझ सकती 
थी, मित्रता नही | नीति का वह द्वेताधार (४एप्रआाएा877) यदि 
हमारी राष्ट्रीयता के लिए स्वोक्ृत हो सकता था, तो वह ह्वत का विष वही 
तकरह जाने वाला न था | श्र ग्रेज के प्रति हिन्दुस्तानी गौरवपूर्वक द्वेष रख 
सकता है, तो मुसलमान हिन्दू के प्रति धर्मपूवंक अपने मे इष्या का भाव 
क्यो नहीं उपजा सकता ! श्र्थात्‌ उम्र राष्ट्रवाद ने यहा भारत में द्विराष्ट्र- 
वाद को जन्म दिया | जान पडा कि भारतीय इस्लाम की आ्रावाज कायदे- 
आजम जिन्‍ना की श्रावाज है। यह बात कि नमाज और कुरान से श्री 
जिन्‍ना का उतना गहरा वास्ता नहीं है, उस समय किसी के लिए संगत तक 
नही रह गई थी। यपष्ट्र-धर्म मानव-धर्म से स्वतन्त्र वन आया था और श्री 
जिन्‍ना एक ख्तन्‍्त्र मुस्लिम राष्ट्र के नेता और निर्माता के रूप में प्रवल 
होते चले गये | जमीयत-उल-उलेमा, जो कुरान के ज्यादे नजदीक थी, 
महत्वहीन चीज हो गई और मुस्लिम लीग जोर पकडती गई। यह सब 
 शाघीजी के रूते हुआ, जैसे कि राजनीतिक क्षेत्र के और बहुत-से काम 
गांधी जी के बावजूद होते रहे । 

लीग का ईमान साफ था । हिन्दू एक कोम है, मुस्लिम दूसरी कौम 
है, और दोनो अलग है | सदियों से साथ रहे है, पास रहे है, सही, लेकिन 
कौमियतें दो हैं, और मारत की मुसलमान कोम के लिए. एक अ्रलग राज्य 


बनकर ही रहैगा | स्पष्ट ही यह राज्य वेंठने की नीति थी ! 
सम्मुख उसके गॉघीजी की मानव-नीति थी। उतका कहना था कि 
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बंटवारा चाहते हो, तो जबरदस्ती से उसे रोका कैसे जायगा ! इससे जबद॑- 
स्ती से कुछ लेने की बात में भी क्या सार है ! आखिर क्या हिन्दू मुसल- 
मान होने से दोनो भाई-भाई नहीं रहे ! बटवारा भाइयो में भी होता है। 
अपने दो के बीच तीसरे अ्रग्नेज को लाने से मन मे फर्क पडता है और . 
काम श्रासान नही होता | यह मान लो कि हम एक कुनबे के हैं ओर फिर 
चाहो तो बटवारा ही कर लो | 


पर भाईपने का वातावरण न था | न कांग्रेस के पाल; न लीग के 
पास | लीग गजनीतिक थी, तो कामेंस कम राजनीतिक न थी | श्रेंग्रेज जाने 
लगे तो यहा का अयना राज्य कित्त पर छोडकर जाय ! जाने भे उनके देर 
होतो जाना भी भाता न था। आरजी जो राजकाज का हतजाम किया था 
बह चलता नही दीखता था| खोचतान इतनी थी कि काम ठप्प था' और, 
मनमानी चलती थी | काग्रेस कोई नीति ओर सिद्धान्त को संस्था नहीं थी, 
उसकी जिम्मेदारी तात्कालिक और व्यावहारिक थी। राज्य उसे चलाना 
था। रोज की पिस-घिस से कया लाभ ! चलो, झटके में एक बडा आपरे- 
शन ही सही | इस माव से, नीति मे ओर वातावरण मे सशय और हिंसा 
होते हुए भी, अंग्र ज के हाथो काग्रेस ने द्क-टक हो जाना स्वीकार कर 
लिया । इक-टक हो जाना इसलिए कि यह काम बाहर से हुआ यथा, श्रोर 
सौहाद॑ साथ न था | आपस के समझौते से होकर वह चीज बंटवारा कह- 
लाती और मन मे मैल न छोड जाती | पर उस टुकडे होने मे से जो निकला 
वह तमाम आगे आने वाले राजनीतिको के लिए चेतावनी का काम दे 
सकता है| चेतावनी यह कि राजनोति के लिए मानव नीति को छोडना 
कमी-कमी क्षम्य होने वाला नहीं है-! 
उसके बाद से भारत की राष्ट्रीयता कप्तोटी पर है। विभाजन के बादे 
गाधीजी ने तो अपने लिए रास्ता निकाल लिया था। उन्होंने कहा कि 
हुकूमते दो हुई है, दिल ते दो नही हुए । आगे उन्होने कहा कि क्‍या 
लकीर खिच जाने से लाहौर मेरे लिए गैर हो जायगा ! मैं वहा जाने-श्राने 
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के लिए मला पात्प्रो्ट की सोचने वाला हूँ ! इस तरह व्लनूननअगर साष्ट्‌ 
दो हो गये, ओर उनकी सरकारी राष्ट्रीयगाएँ दो हो गई, दो गांधीजी ने 
अपने निकट इस नये द्वौत को स्वीकार नहीं किया | यानी स्वीकृत उष्ट्रीयता 
से उन्होने अपने को श्रलग कर लिया। या यह ऋबना ज्याद्य ठीक होगा 
कि यहाँ की सष्ट्रीयता ने अपने को गांधीजी से और गाधी-ार्ग से अतग 
कर लिया | 

गांधीजी किसी भी तर पाकिल्लान में वसनेवाले मुखलमान को अपने 
लिए विदेशी बनाने को तैयार न थे | स्वयं हिन्दू थे, इसलिए मुतल्नन्शन 
उनका और भी अपना था। पाकित्तान नाम हे ज़ाने से पंजाब, दूवा उरइद, 
हिंध, विलोचिस्तान या पूर्वी बंगाल के वहुतंख्यक मुतल्मान लोग उनके 
लिए इतने पणाये नहीं हे सकते ये कि उनकी भूलो और गलतियों को 
अनदेखी कर दें | मारत यूनियन में वह घिर्कर नहीं बैठ सकते थे। भार 
का पुप अगर उनके लिए अपना था, तो पाकिस्तान का भी फ्रप उन्हें 
उतना ही अपना था | मुसलमान के पाप के लिए भी प्रायश्चित वरना 
उन्होंने अपना धर्म मान रखा था | इसलिए प्राकिस्तान में होते हुए अन्याय 
पर हाथ पर हाथ घर बैठने के लिए वह मजबूर न ये। 

लेकिन कांग्रेसी राष्ट्रीयता अपने हाथ कद चुद्दी थी | वह पाकित्ताद 
के संबंध में असहयय हो घुकी थी । विदेश के रुप में ही पाकिस्तान पर वह 
प्रभाव डाल सकती;थी, था उससे निवय्ने की सोच उक्ती थी। झार्थ्य 
के रुप में उतका मन और मत बदलने, या इस तरह उठको गतती से दाज 
आने, के लिए मजबूर किसी तरह न कर सकती थी | 


नतीजा यह कि मुसलमान के पात एक साथ दो देश हो गए । पाकिर- 
तान उसका अपना धर्म-भूमि के नावे, और भारत भी अपना जन्म ओर 
कर्म भूमि के हक से। पाकिस्तान मुत्लिम राष्ट्रीय के नारे पर व्ना था 
और उसी रूप में अपने को जमाने का ही उपाय उतके पात था। उठी 
प्रतिक्रिया में भारत में हिन्दू राष्ट्रीयता उभरी । हिन्दू ने अदुमव किया कि 
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पाकिस्तान-जव कि उसका है नहीं, तम्न हिन्दुस्तान तों. पूरी तरह उसका हों । 
कांग्रेस को यह स्वीकार न था |उसवी हुकूमत धर्म निरपेज् होकर ही चलने 
वाली थी। हिन्दू-मुसलमान मे भेद पालना-उसे मजूर न था। 


- भारत की राष्ट्रीयता की स्थिति की यह उलभन जारी हीं है] काग्र 8 
मारते यूनियन की सरकार वन चुकी है और उससे अलग उसकी कोई 
स्थिति नहीं है । बल्कि कक्ष जा सकता है कि ताकत सरकार है' और उठ 
बल के भ्रभाव मेंककीग्र स॒ ंस्था निर्जीव' ही है। खान अ्रृष्दुल गफफार खाइस 
कांग्रेस के अनन्य सेवक ओर सैनिक रहें है, शेकिन कांग्रेस उस नाम को 
आज मुँह पर भी नहीं ला सकती | यानो कांग्रेसी राष्ट्रीयेता हृद-बतद है। 
द्वस्लाम के नाम पर बराबर मे जो एक नयी राष्ट्र उसी के शरीर में से कट 
कर बने खंड हुआ है, उससे मुँह फेरकर ही चलने को वह लाचार है। 
वह मुसलमान को इस शर्त पर ही अपने श्रन्द्र समा सकती है कि वह 
भारत की परिधि में हो। परिधि से बाहर होकर मुसलमान उसके बूते से 
भी बाहर हो जांता है। हिन्दू इसलिए कांग्रेसी राष्ट्रीयता' से श्राखवस्त 
नही हो पाता | सशय से उसे उद्धार नहीं मिलता और फोई उसे कारण 
नहीं दीखता जो भारत के मुसलमान को दुतरफा बफादारी से बचा सके। 
'हिन्दू नही समझ सकता कि सुसलमान को हुंहरा लाम/क्यो मिलता चला 
जाए और क्यो खुल्लम-खुल्ला भारत की राष्ट्रीयता हिन्दू-राष्ट्रीयीता न बन 
जाए ! हिन्दू-राष्ट्रीयता मे, वेह कहता है, यह नहीं, आता कि भुसलसान 
यहाँ न रहे, इतना ही है कि हिन्दुओं के सदभाव, के श्राघार पर ही वह रहे 
श्र देश हिन्दृ-देश समझा जाए | । 
इस तरह गाँधीजी की मौलिक मानवीय राष्ट्रीय के श्रमाव में 
इस समय दो राष्ट्रीयताशों मे बदाबदी है | दोनों को मौलिक की- जगह 
तान्त्रिक कहा जा सकता है। एक कांग्रेसी और धर्म-निरपेश्ष, दूसरी 
सघधी और हिन्दू-धम-परायण | 
यह कि कुछ शक्तियाँ ऐसी हैं जो राष्ट्र शोर राष्ट्रीयता का सहारा 
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नहीं लेती और वे राजनीति में सक्रिय हैं, राष्ट्रीवीग के दिचार में विशेष 
महत्व की वात नहीं है। ताम्यवाद राष्ट्र से अलग होकर विचार करता हो, 
लेकिन साम्यवादी दल कहीं मी राष्ट्र के साचे को या राष्ट्रीय भाव को 
अलग छोडकर नहीं चलता । शक्ति वह अपने लिए यही से खींचता है | 
लेकिन राष्ट्र और राष्ट्रीयतायें उसके लिए प्रयोजन सिद्ध करने के साधन 
है; इससे धर्म-परायण अथवा कि धम्म-निरपेज्ष, राष्ट्रीयवा के इन दोनों 
प्रकारों के संबंध में उसे विशेष चिन्ता नही है | चिन्ता उसे यदि है तो 
यह कि लोक-चेतना श्रा्थिंक की जगह कहीं मैतिक न हो जाय । 

मेरा मानता है कि राष्ट्रीय का गाँधी-आधार यदि हम स्वीकार 
करना चाह तो उसके दूसरे फलिताथों को छोड्ने से नहीं चलेगा | अहिंसा 
को, यानी समन्वय को, सत्य और सत्य के आग्रह के साथ चलाने से ही 
भारत राष्ट्र उठ सकेगा और शायद दुनिया के लिए मी कुछ कर सकेगा। 
समन्वय में मेल श्रौर समझौता है, तब सत्य के आग्रह मे से अतहवोग 
श्रौर शात-बुद्ध मी निकल सकता है । जब तन्त्र इतने प्रबल और व्याप्त 
हो रहे हैं, तव मानव की आत्म-प्रतिह़्ा और स्वततन्तता के लिए नकरात्मक 
नहीं वल्कि प्रेरक रूप में गाधी-नीति को स्वीकार करना होगा | 


$ ३९५ 
अहिसा 


। १; 
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- एक़ सम्पादक भाई अहिंसा के कायल थे | पर-गाधीजी के यहाँ 
उन्होने देखा कि भजन गाया जा रहा है-- 


सुनेरी मेंने निबंत्न के बल्ल राम | 
जब ल्ञग गज बत्न अपनो बरत्यौ 

नेक सरो नहीं' काम । 

तिबज्ञ  ह्व' बत्ष राम' पुकारयो 
ह “आये श्राप नाम ॥ 

द्व पद-सुठा' निबेल भई ता: विन 
गहलाये निज घाम | 
हुःशासन कीं- भुजा थक्तित भई ; 
. वसननरूप भये श्याम ॥ 

झपवल्, तपबत्त भौर वाहुबल 

चौथा है, बलराम 

सूर ,किशोर कृपा से सब वल्ल 

.. हरें को  हरिनाम | ॥. 


, सुन “कर इन भाई को. गाधीजी की श्रहिंसा पर बुडी अभ्रद्धा 
हुई | यही क्या बलवान की अहिंसा है ! यह तो उल्टे -निर्बल बनाने 
वाली है। ऐसा हरिनाम का मजन राष्ट्र को निवल नहीं तो क्या बना 
यंग! ! यह क्‍या शुलामी की मनोदत्ति को वढाना ही नहीं है १ अहिंसा 


११६ पूर्वोदय 


तो हमें चाहिए, पर ऐसी रामनाम का आसरा थाम कर चलने वाली 
बोदी अ्रहिंसा से भला क्‍या होना-जाना है ! 

चुनाने लौट कर उन सम्पादक भाई ने अपने पत्र में लिखा कि अहिंसा 
के नाम पर यह तो निब्ंलता की सीख दीजा रही है। महाभारत में 
पाझ्डवो को विजयी करने बाली हमें कृष्ण की अह्िंता चाहिए । हमको 
अग्नि के तमान तेजस्वी अहिंसा चाहिए. | भंगत्िह वाली श्रोर शहीदो- 
चाली झहिता चाहिए | 

मेरी वित्रें समाति में संथादक भाई श्रेहिंत को नहीं (ममे और 
उन्हें उत शब्द के साथ खेलना नहीं चांहिए | 


लेकिन सम्पादक भाई को यहाँ छोड़ा जा सकता है श्रौर विचार किया 
जा सकता है कि भ्रहिंता में वल है, तो क्रित्त प्रकार का बल है ! बल 
ही अतल में क्या है ! ऊपर के भजन में सब बल हार जाने पर हारे को 
६रिनाम! का वल प्राप्त होना बताया है | इसमे क्या आशथ है ! 

श्रादमी को श्राज हम पशु से निर्बल नहीं कह सकते। पशु से वह 
प्रेष्ठ है, यानी वल में भी भेष्ठ है | शेर उसके ' तरकस में है ओर होगी 
पर वह सवारी करता है । 

पर यह भी सष्ट है कि शेर के पजे श्रौर दांढ़ के आगे आदमी 
नाचीज है, अऔर हाथी के पाँव-तले श्रर्दमी की जान बाकी नहीं बच 
रहने वाली है | 

फिर भी आदमी ने पशुओं से बल मे हींन नहीं है, वो क्यो ! 

उत्तर है कि जिस वल से पशु बलवान है, उतकों तो आदमी ने है 
बना दिया है| उसको तो अदल ही बनाकर रख दिया है | क्योकि उसने 
एके ऊें बेल का आविष्कार किया हैं | उ्तको बुद्धिईनंत कौरद कहा 
जात है| उसके श्रींगे पशुंवल नेपु सक॑ बनो दीततों है | 

आरम्भ में आदमी श्रेन्य वर्नचर प्राणियों में एक थे । अति की 


ह 
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कृपा से मानो वह वंचित था | नख पेने नहीं, दाद तेज नहीं। देंह से 
दुबंल | शीत-ताप से बचने को वालो का लबादा भी ऊंदे प्राप्त नहीं | 
प्राणियों में-सवसे अ्रभांगा प्राणी उसे कह सकते थे | तरह-तरह के श्रभावों 
से बह घित था और हैरान था| 

पर यह अभाव ही प्रकृति की श्रोरं से आदमी को वरदान था। 
उठ6 श्रादमी के द्वारा विकास को एक कदम आगे बढना था | इसी से 


वह नि्बल बना, ताकि एक नए वल का श्राविष्कार करे 
आंदिम मानव की चेतना चहुँ और के दबाव से अ्रभिभूत हुई | मय 


से उसे भीत रहना पईता था | वह अनायास अपनी रक्षा करने मे अतमर्थ 
था, जीवन-रक्षा तक के लिंए-उसे पुरुषार्थ की आवश्यकता थी। प्रकृति ने 
उसे श्रमाव,दिया, कि अभाव मे से ओविष्कार का उदय हो | 

तब से अ्रव तक सम्यता का इतिहास नए वलो के आविष्कार का 
इतिहांस ही है। प्रत्येक नवीन वल ने पुरानें वलो को अवल ठहरा दिया | 
अल में नवीन बल का श्रोविष्कार सदा ही उस व्यक्ति द्वारा हुआ है 
जितेके मन में पुराने बलों की अवलता पहले ही घर कर गई है। आवि- 
ध्कारक दुनियावी सफलता से विमुख रहे है श्रौर प्रतिमावान धनाकाँक्ी 
नहीं होते | क्यों ! क्योंकि दुनियावी सफलता और धन की यथायंता से 
एक ऊ थी यथार्थता का आमास उन्हे होता है। तब उनके लिए लोक- 
वैमव आदि अयथार्थ ही हो उठता है | उमूचे इतिहास के भीतर जिस- 
नितने कुछ दिया, यानी मानवता के धरातल को ऊंचा उठाया, उसने 
तत्काल के प्राय को हैय माना, और आगे की संभावनाओं को श्रपनी 
साधना से संभव बनाया | 

अहिंसा का बल, वेशक, किसी भी-दूसरे लौकिक वल के प्रयोग को 
स्वेच्छापूबंक त्यागे बिना संभव नहीं हे सकता वह अ्रई-वल नहीं है | 
इसलिए बुद्धि-वल से भी वह मिन्‍न है। दुनिया मे जिन वलों को हम 
जानते है, उनसे वह निराले प्रकार का है| उस बल से बलवान आदमी 
उतना ही अपने को विनम्र मानता है, वह उतना ही सेवक बनता है । 


भ्रश्घ ' पृथंदुय 


क्यो किं वह श्रेहं का नहीं है, इसीलिए वह हरि का' “है. । श्रथी्त' सच्चा 
अहिसेक पुरुष अपने |को प्रार्थना पूंवंक शून्यवत मानता' है| 
। 'इसीलिए/अ्रहिंसक शर्क्ति सम्पादन करने वाले को उत्तिंगेत्तर 'अकिंयन- 
बनना होता है | जिसके पास धन के, कुल के, पिद्या के, बुद्धि के; बल के 
गव के लिए. स्थान बचा है; वह श्रमी अहिंसा के बल का पूरो' पात्र नही 
है। अम्यतर को उन सब से जितना अ्रधिक खाली! किया जायंगां, उतनी 
ही सच्चे श्रहिंता के बल को व्यक्तित्व में आगे का श्रवकाश' होगा । 

जो आत्तिक है उंसे' अपने ईएवर के' सिवाय दूध और ' सहारा ही 
चया चाहिए ! इसलिए! उसे श्रेस््र भी नहीं चाहिए | अस्त्र शर्का में से 
और भय में से आता दे। लेकिन आस्तिक को शंका कैसी ! श्रोर उसको 
अय कैसा ! मल मेंमी कया वंह अपने ईश्वर की कृपा और उसके आदेश 
को ही नही देखता ! इसलिए मृद्यु की भेंट में भी उसे कोई भरिमके नेही है। 
बह सममावी है | उसे अविश्वास की जरूरत नहीं।' क्योकि वह आत्म-विश्वासी 
है |'किससे लडने को बह अस्त्र वाधे ! उसका ईईंवर तो सैंबे कंही है | 

इसलिए प्रार्थना में से ही वह अपनी बल ' प्रोप्त करती है | वह बल 
कारुण् में से बनता है और स्नेह उंसके दोन ' को स्वरुप होता है ) 

क्या 'हम जिसे बल कहतें हैं उपे भीतर से संमेने को प्रयात' उंठा 
सकते हैं ! श्रगंर उठा सकते हैं तो हम देखेंगे” कि उसे प्रकार के हरेक 
बल के नीचे एक 'निरबलता की अ-स्वीकृति है। कीध में ताकत है, पः 
ओध में समक् की कमशोरी' हैं और उंस कमजोरी को न मानने की 
कोशिश है ।' शेखी अन्दर की कमी की अमुभूति की ढंकने के लिए बनती 
है। बहादुरी, सिपाहिय्राना बहादुरी, कौन कहें कि एंक प्रकार के 
भय का ही वचाव' नहीं है ? अ्रथोते सब प्रकार के अहं-वल अपने भीतरी 
निर्बलता की विमुखता मे सै'आता है | भीतर हीं भीतर हम॑ जानते हैं. कि. 
इंस निर्बल हैं, पर मानो दस अपने को ही जतलतति चाहते हैं.कि हम निरवल 
नही है। ईसी इन्द्र की स्थिति में से तमाम लौकिंक पलों का जन्मे होता है! 

शैकित जब हंम खुले कर घोय भाव से अपनी अवगत का स्वीकार 
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करते हैं और उसे मानो आसुओं के रूप मे ईश्वर के चरणों में, जो ईश्वर 
कि सब शक्तियों का खोत है, विसर्जित कर देते हैं, तो वह आत्म-शक्ति 
प्राप्त होती है जो कभी हार या दूट नही सकती-॥ वह मूल तक खरी है, 
वह विनय की लवक से लचकीली है, वह भ्रद्धा पर कायम है, वह 
प्राथनामय है। 


हम दुनिया का इतिहास देखते तो है। .संग्राजंय बने, साम्राज्य ध्यंस 

हो गए। सरकारे बदली, क्रॉतिया हुई | एक राज्य के शव पर दूसरा 
शस्य कायम, हुआ | राजा दैट गया तो पार्टी: आ गई |; पॉर्टी गिरी कि 
ग्ंधिनायक उठ खडा!हुआ | इस तरह एके-एक आदश के नाम पर हम 
आरं-काट मचाते और विंधानो के साथ प्रयोग करते हुए चलते.ही चले आए 
हैं | हम/जान गए है: कि स्वतंत्रता, समता, एकता आदि-आदि 'के पीछे 
खून बहाते हुए हम बढ़े हैं, तो इंस'पार श्रॉकर यह 'भी पी लिया है कि हम 
मृग-तृष्णा'के पीछे ललकते! रहे 'है। हिंसा का रास्ता बंधुत्व तंक/महीं?पहुँचा 
सका, नहों पहुँचायेगा | तक की माया, है जो हमे सब कुछ समझा देती 
मालूम होती हैः। आदेमी कब अ्रपने को छुल नहीं सकता १ पर अहिंसा 
के बल से ही एकता बढ सकती भर विश्व-वधुत्व थ्रा सकता है ।' क्योंकि 
चही बल है जिसमे ,अहकार: का, पोषण नहीं होता, वल्कि' विसजंने 
होता है | भही तो तरह-तरह के आदशों के नाम पर'ओर' राष्ट्रीयता के 
नाम पर अहंकारों, को पु४. किया जाता है ।'उससे बंधन ही बढ़ सकता है, 
स्वतंत्रता के।दशन नहीं हो सकते । कारण, शासन-पदोः पर बैठे हुए लोगों 
में अदल-बदल हो जाने से जन-स्वातत््य का किंचित भी सम्बन्ध नहीं, है ॥ 
| ,इसलिए जितसे मानवता का; सच्चा हित, होगा, जिसमे छुल की 
सभावत़ा नही है, , वह बल सेवा का बल है, ,भ्द्धा का वल है; - ईश्वर 
के समज्ञ अपनी तिरीह अरकिंचूनता की/ समूर्ण स्वीकृति से प्राप्त “होने 
वाला निरहकारी दल है | बाकी सब अबने ही भीतर वी राच्सी भाया है। 


बढ है हर 
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अहिसा और मुक्ति 


इधर वार बार मेरे मन में प्रश्न हुआ है कि जीपन-मुक्ति श्रथवा 
मोक्ष क्या ! यह प्रश्न किसी- शास्त्रीय तत्व की जिज्ञासा में से नहीं बना है। 
जीवन की आवश्यकता में से ही मेरे निकट वह तो उपस्यित हो गया है । 
और उसका उत्तर हर बार उत्तरोत्तर स्पष्टलूप में अपने भीतर से मुझे यही 
मिला है कि जीवन की मुवित श्रह्िता में है | 

अ्रहिंता में कह्ट, श्रहिंसा द्वारा नहीं कहां | कारण, श्रंहिंसो साधन या 
सीढ़ी नहीं है जो कमी अनावश्यक हों जाये | वंह एक ही साथ साध्य भी 
है जिसकी आवश्यकता कमी निशशेंष न हो | उसका प्रयोग सर्वव्यापी है। 
उसे लाँघा नहीं जा सकता | इस ञ्रैर्थ मैं वह परमधर्म है। वह कोई 
अचल स्थिति नही है, सतते क्रियमाणता है | उसमें गति को अनन्त अब- 
काश है। अर्थात्‌ कोई यह नहीं कह सकता कि वह अ्रहिंसेक है, कंह यही 
सकता है कि अहिंसा का प्रवासी साधक है | इंसी श्रपेंत्ा में अहिंता द्वारा 
की जगह अहिंसा मे मुक्ति की उपलब्धि है, यह कहना मुझे अ्रधिक यथार्थ 
मालूम होता है। 

ये शब्द कुछ भारी और व्यवद्ार से दूर गए हुए से लग सकते हैं| 
पर असल में ऐसां नहीं हैं| संच पूछिये तो नित्य प्रति के व्यवंहवर के प्रश्नों 
को लेकर इन शब्दों की संध्येता मेरे लिंए ओर भी श्रनिवार्यता से प्रगट हो 
आती है । 

मुवित और मोज्ष शब्दों में ध्वनि वुछ शास्त्रीय श्रा जाती है। पर क्या 
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हर समय हम अपने को बंधन में नहीं अ्रनुभव करते ! क्‍या व्यक्ति और 
क्या राष्ट्र के रूप मे हम स्वतन्त्रता के लिए ही नहीं छुव्पयया करते ! क्या 
हर कोई--व्यक्ति, दल, देश या ताम्राज्य--परिस्थितियों से अपने को 
जकडा हुआ ही नहीं पाता और उनसे आजाद हो जाना नहीं चाहता! 
क्या हम कह सकते हैं कि जो विग्रह और संघर्ष हमारे कौडम्बिक, सामा- 
जिक ओर विश्व-्यापी जीवन को अशान्त और अ्रस्त-व्यस्त किये हुये हैं 
वे श्रपनी-अपनी स्वतन्त्रता की इच्छा और चेष्ट मे से ही हमने नहीं 
उपजा लिए हैं ! और क्‍या अन्ततः उनसे मुक्ति ही हम नहीं 
चाहते हैं | 

इस तरह मुक्ति-कोई पारतोकिक लक्ष्य नही, हमारे हर कम और क्षण 
की आवश्यकता है। ऐहिक और लोकिक लक्ष भी उससे दूसरा 
नही है। 

किन्तु समस्या भी ठीक इसी जगह है | जगत में असंख्य जीव हैं। 
सबको स्वतन्त्रता चाहिए । मैं अपनी और तुम अपनी स्वतन्त्रता चाहते 
हो | इसमे संघर्ष आता है ओर शिष्ट व्यवहार यह सूत्र निकलता है कि 
जहाँ से दूसरे क्री वततता का आरम्भ है वहीं एक की स्वतन्त्रता की 
सीमा है। 

अवब विचारणीय है कि जो सीमित है, क्या वह स्वतन्त्रता सच्ची हो 
सकती है १ इसलिए व्यवहार मे वह सूत्र कमी पूरा नहीं उतरता है। 
सीमाश्नों पर लोगो की अलग अलंग स्वतन्त्रताएंँ सदा ही रगढ़ ख़ाया 
करती हैं ओर इस प्रकार नये नये युद्धों को जन्म मिलता रखता है। 

कहते हैं कि राज्य में एक राजा और जंगल मे एक शेर रह सकता 
है | यानी उस राज्य मे यदि कोई स्वतन्न है तो वह एक राजा, और जंगल 
मे कोई आजाद है तो शेर | स्पष्ट है कि पेडो के और राजनीति के जगल 
की यह स्वतन्त्रता शेष सबकी परतन्त्रता के आश्रय पर ही एक के लिए संभव 
बनती है। सष्ट ही मेरी स्वतन्त्रता पूर्ण तभी है कि जब तुम या कोई ऐसा 
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न रहे जो मेरे रहते अपने को गिने, इसी तरह तुर्हारी स्तन्त्रता 'यह चाहेगी' 
कि कोई दसरा ऐसा न रह जाये कि!जों तुम्हारे रहते अपने को |खतंत्र 
माने | इस पद्धति से दूसरे'की पराजय में एक की.सफलता "और उंसको 
पराधीन रखने में अपनी स्वांधीनता है | 


सचमुच यह 'प्रतिपदन करने वाला एक 'जीवन-दशन 'ही वन “खंड 
हुआ है | इृष्ट उसे भी मुक्ति है, पर वह उसकी 'सिढ़ि संघर्ष में से देखता 
है। युद्ध उसका मायम है; राजनीति उसंका क्षेत्र है, वह श्रह-शक्ति 
को प्रवल से प्रवलतर, यहाँ तक कि अद्विंतीय; बनाकर व्यक्तित को अपनी 
मुक्ति सिद्ध करने का मार्ग दिखाता है | वहाँ व्यक्ति लाखों की? अप्रनी 
श्राश मे लेकर, “उनके ऊपर वैठकर, अपने को ।न्धन-हीन अनुभव कर 
सकता है | 

इसी को प्रकृति-विगान माना जाता है। इसमे जीव जीव का| मोजनः 
है और वल ही न्याय है | यहाँ सबल होना ही एक धर्म ओर निंत होना 
हीएकपाप है। , 

समझा जाता है कि श्रनत इतिहास मे से जीवन! का विकास इसी, 
पद्धति से हुआ है। प्रबल. जिया है: श्रौर/निर्वलल के प्रति दया ,पालन की 
वात पर वह रुका नहीं रह गया है | गति इसी प्रकार सिद्ध हुई |है. और, 
कोलचक किसी ममता को नही जानता है। देखो विधाता को ओर प्रकृति के 
विधान को | क्या वह निरंकुश, निमम ओर निरपवाद नहीं है ! (क्या द्न्द् 
ही जगत का नियम नहीं है ! और यदि 'सम्त ' प्रकृति का नियम्र सब्र्ध, 
अथवा हिंसा.है, तो मानव. समाज का मी नियम उससे दूसरा नहीं हो, 
सकता | 

यह विचार-दर्शन अत्यन्त तक्ें-पुष्ठ है। वेशक,उत्त तरह तमाम सृष्टि 
के सध्य,में अपने को मानकर उसका आकलन किया जा सक्रता हहै।, 
अपनी निजता की भाषा में व्यक्ति श्रपनी खतन्त्रता देखे तो सहसा इसमे 
कोई श्रनोचित्य नहीं, अ्रतीत होता |, एक-निष्ठ व्यक्ति उड़ सकल्प के द्वारा, , 
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दूसरे को -कुचलते “हुए, विजेता वन ;गये हैं--इतिहास भी तो यह 
दिखाता है | 

किन्तु इसी जगह अ्रठर्क मी है | यदिं जीव अनेक है, और सबको 
मुक्ति इष्ठ है, तो सच्ची मुक्ति क्या वही न होगी जो दूसरे की सत्ता से 
टक्कर न ले, बल्कि उसको श्रपने में समाले ! 

यह सम्भव हो सकता है कि दूसरे को दंवाकर मैं प्रसन्नता श्रनुमव 
करू, परे दूसरे को वन्धन में' डालकर जो सुख मुझे प्रॉप्त होगा उसमें 
मेरे अपने निज के लिए भी बन्धन के तंत्व गर्मित होगे | श्रथौत्‌ हिंसा के 
आधार पर प्राप्त' हुई खँतन्त्रता अन्त में एक प्रकार की परतैंत्रता ही सिद्ध 
हो जाने वाली है'| बंह सर्व मक्ति जिसकी जड में किसी अन्य के लिए, 
वधन की अनिवारयता है, असल॑ में मुक्ति नहीं केवल मात्र एक 
छुल है | 

यही स्थल है जहाँ बुद्धि-मेंढ देखा जाता है | सावधानता की भी 
इसी जगह आवश्यकंता है | मंषित हम दो प्रवार की मान सकते है-- 

(१) आआरकाँक्षाओ की म॒क्ति, ओर-- 

(२) श्राकॉज्षाओ से मुक्ति]. | 

आकाँक्षाओं की मक्ति तो असल में ओर बन्धन को निमन्त्रण देने 
वाली ही है | आकाँक्षाओ से ही मक्ति है जो मक्ति सच्ची हो सकती है | 

सामान्यतया धन हमको , स्वतंत्रता देता है। धन हो तो मन वन्वन 
श्रनुभव नहीं करता | धन रहते हम जो चाहे कर सकते हैं | जितके पास- 
अपार धन है वह अपार खतंत्र लगता है | कोई इच्छा नही जिसको वह पूरी 
न कर सके | धन ओरे प्रभुता है तो मनुष्य की सब कामनायें सफल हैं | 
क्या हम ही नहीं अनुभव करते कि हमारे पास और पैसा हो तो हमारी 
जकइ ढीली हो आये और दम कुछ अधिक खुल जाय [ 

इस जगद्द हम बुद्ध और महाधीर के चरित्र से प्रकाश पा सकते है | 
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ये राजकुल मे जनमे, उन्हें कया तुलम न था! लेकिन मुक्ति की खोज 
मे उन्होने सब कुछ छोड़ा | जो साधारणतया चाह्य जाता है, उस सबके 
सम्बन्ध में आत्यंतिक अकिंचनता उत्तर ने ल्ीकार की। वह जान वूमकर 
यहाँ तक परव॑त्र बने, कि कोई मिज्ञा न दे तो उन्हें भूखा रह जाना 
पड़े | जिएसे सब काम निकलते हैं, उस घन से वे शून्य हो गये | अनुमान 
कौज़िये कि वे इस तरह कितने न पराधीन हो गये होंगे । लेकिन यह भी 
सष्ट है कि मुक्ति का मार्ग उन्होंने ही इमरे लिए खोला है। शेष 
महापुरुष भी जिनको लोग पूजते हैं उत्ती एक अ्रनन्य मार्ग पर चले हैं। 
और इम मानते हैं कि मुक्ति का लाम और दान किया तो इन श्रेष्ठ 
और अकिंचन पुरुषों ने ही | वह मुक्ति ऐसी थी कि जिस पर कोई 
सीमा और समाप्ति न थी | उस मुक्ति मे से मानों सभी को कुछ न कुछ 
अंश मिला । 

धन से और सत्ता से मिलने वाली स्वतन्त्रता, और प्रेम और प्रार्थना में 
आए होनेवाली मुक्ति, के अ्रन्तर का क्या हमसबको स्वयं थोड़ा बहुत 
अनुभव नहीं है ! 

पहले मे श्रमिमान फूलता है और श्रनिवाय रूप से उठकी फिरप्रतिक्रिया 
होती है | उससे कषाय की वृद्धि होती है और हमारे मन पर सूदम वंधन 
लिपट्ता जाता है। दूसरे अकार की मुक्ति का आनन्द अविकल और 
अंतस्थ है ॥ स्पष्ट है कि कथाय में हम स्वतन्न्र नहीं हो उकते, अधिकाधिक 
बँघ ही सकते हैं । अहंकार बढ़ेगा, उतनी ही बंधन की जकड़ कसेगी। 
अहंकार जातीय या सप्ट्रीय होने से अपने गुण में बदल नहीं जाता। 
इससे मुक्तित का रूप कुछ वही हो सकता है जहाँ अहंकार का विसजन हो 
और सब में आत्मोपम्थ का विकास हो | यही अहिंसा की साधना है। 

बारीकी से देखें तो मानवता का इतिहास अहिंसा की ओर ही बढ़ 
रह है। जब दस धन चाहते हैं, तो इसलिए चाहते हैं कि उससे अपने प्रेम 
को चरितार्थ कर सकें। अर्थात्‌ लोक-कर्म में, जिसमे हिंसा गरभित है, 
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हम प्रवृत्ति इसी आधार पर कर पाते हैं कि अंतरंग अपने प्रेम को 
यानी श्रहिंसा को निष्पन्न कर सकें। जाने-अनजाने अपने समस्त कर्म- 
व्यापार की हिंसा मे से हम अहिंसा की चरिताथंता की ओर बढ़ रहे है। 
यहाँ तक कि हिंसक टुद्ध भी कुछ-न-कुछ अ्रहिंसा की पहचान की ओर , 
ही हमे वा जाते हैं| 


किन्तु आज हम उस जगह पर आ गये है जहाँ यल ओर चेष्टा से 
हमे अदिसा की दिशा मे पग रखना होगा | वे सव आदोलन जो सचमुच 
ख्तन्‍्त्रता को चाहते हैं--चाहे फिर वह व्यक्ति, जाति श्रथवा राष्ट्र की 
खतन्त्रता हो--मूल मे अहिंसा की परमावश्यकता से विमुख नहीं हो मकते। 
बिमुख होगे तो अपनी लक्ष्य सिद्धि मे तो विफल शेगे ही; साथ मे एक 
गम्भीर निराशा के भी शिकार होंगे। अहंता वढकर दूसरे की श्रस्मिता को 
चुनौती दिये वगेर रह नहीं सकती | इस तरह विकट युद्ध विकट्तर युद्ध का 
बीज ही वो जायगा | इस विवचक्र की समाप्ति तब तक नहीं है जब॒ तक 
कोई निश्चित रुप से शस्त्र को फेंक कर अ्रहिंसक निर्मयता को अपना नहीं 
लेता ओर सब को ञ्रमयदान देता हुआ हिंसा को अपने ऊपर वार करने 
का निमन्त्रण ही नहीं देता | 


यही अहिंसा है, जिसका भोजन हिंसा है | जिसे हिंसा से भय नहीं, 
प्रयुत हिंसक से ग्रीति है। जो स्वयं अमर है, इससे हिंसा के विकार की 
ज्णिकता जिसे प्रत्यक्ष है। जिसमे अतुल थे है और जीवन के प्रत्येक 
खड के प्रति जितमे करुणा है | 

इस अ्रहिंसा का विचार जरूरी बनाता है कि हम अहिंसक समाज 
रचना की पूरी परिकल्पना उपत्यित करें | इतना ही नहीं, वल्कि अपने 
बीच तदनुकूल समाज सघटन का निर्माण करे | श्रहिंसा यदि अन्य सदू- 
गुणों की भाति केवल मात्र एक सदगुण ही नहीं वल्कि धर्म हे, यानी 
सृष्टि में मूल भूत एक शाश्वत नियम है, तो आवश्यक है कि जो लोग उस 
अहिंसा मे निष्ठा रखते है वे नव जीवन के निर्माण में तचेष्ट हों। आज के 
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महायुद्र के बाद सचमुच दुनिया को बदल रहना है| इस विभीपका मे 
से नव-जन्म का श्राविभाव होना है; दुनिया को नये पिरे से बनाने का 
सवाल श्राने वाला है | राजनीति और समाजनीति की पुरानी भृमिकायें 
हिल गई है। उनका मानों दिवाला निकल चुका है | मेरा विश्वास है 
कि विचारकी को युद्धोपरात बरस उस सनातन सत्य अरहिंता की शोर 
लौट कर आना पडेगा | सच यह है कि उस श्रहिसा को हमने शास्त्रीय 
बनाकर निकम्मा कर दिया है। अपनी निष्कियता से उस शब्द के 
तेज को ही हमने नष्ट कर दिया है। अपने जीवन की निष्ठा और 
समर्पण का तत्व डाल कर ही हम उस अ्रहिंसा को पुनरुज्जीवित 
कर सकते है। किताब की अ्रहिंसा तो योग्प की लाइब्रेरियों मे भी बन्द 
है | माग उस श्रहिंसा की है जो जीवन मे ज़्वलत हो। वही विश्व की 
पुनरंचना के सम्बन्ध में कुछ प्रकाश दे सकेगी | उत्त प्रकाश की शआराव- 
श्यकता है | वारूद के और वादविवाद के घुये से श्रधेर छाया हुआ है । 
इस अधेरे मे आपा-धापी ही चल सकती है। अरे, इस अधेरे मे जाने क्‍या 
नही हो रद्द है। ऐसे मे प्रकाश चाहिये है| यदि आपके भगवान महावीर 
ने प्रकाश के सोत को पाया था तो उसकी दुह्वाई से काम नहीं चलने वाला 
है। स्वय उस खोत से मिले प्रकाश को जगत्‌ के सम्मुख करना होगा | 

सच, इस समय बुद्ध और महावीर के धर्म को जो मानते है उनका 
बोर मारी है। वे चाहे तो उस बोक को पटक सकते है। लेकिन अगर 
बे उसको उठाये ही रखना चाहते है, और चाहते हैं कि वे महावीर के 
अनुयायी माने जाय, तो जरूरी हो जाता है कि वे उन की ज्योति से 
अपने जीवन को उजला भी करे | 
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श्राज सवेरे ही अखबार के ऊपर यूनान के ऋगड़े की ख्वर हु 
मिली | वडी लडाई की वात तो सब जानते हैं | वह मित्रो और श्र 
के बीच शुरु हुईं | लेकिन यूनान के उत्पात में तो मित्रों के अयने गीच में 
से ही शन्न ता फूट निकली ढीखती है। उस खबर को पदुकर मेंने सोचा 
कि अहिंता को धर्म मानने वाले आप लोगों के साथ झुझ्के आज जिस 
अहिंगा की वात करनी है, वह क्या है ! उसका इस बिक युद्ध से, 
यूनान के भागे से, संक्षेप में हमारी तमूची त्थिति से कोई ठीघा सन्वन्ध 
है कि नहीं! या कि वह एक आदर्श सिद्धान्त है जो तव लागू होगा जब 
हम मनुष्य देवता स्वरूप हो जावेंगे। 

सचमुच्र जो काम की नहीं है, विचार की ही है; ऐसी वल्तु पर 
समय वह लगावे, जिसे काम न हो, फुसत हो | फुसत वहाँ किस समझदार 
को सखी है | हर पत्र क्रीमती है | त्थिति का दवाव इतना है कि जो 
झुका, वह गया | हर घड्ठी चौकृत ओर चौकन्ने झने की जलरत है | इस 
तरह अ्रहिंसा यदि ऐसी चोज नहीं है जो हमारी श्रोर आपकी हर रोज की 
जिन्दगी को मदद दे और आगे बढ़ाये तो समझदार होकर हम उस पर 
चर्चा करने मे समय नहीं खोयेंगे | 

लेकिन मैं अ्रहिंता को वात की नहीं, काम की चीज मानता हूँ। जो 
वात की ही है वह अहिंसा हिंठा है। यानी विवाद और चर्चा से अतली 
अहिंसा का सम्बन्ध नहीं है | श्रहिता परम धम्म है, जितका में वहीं अमि- 
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प्राय लेता हूँ कि जीवन की हर स्थिति में अहिंसा लागू है। देश और काल 
के भेद से उसकी सत्यता में अन्तर नहीं श्राता | अ्रहिंसा भाषा-निर्मर नही 
हे, वह माव मे है | वह हृदय की चीज है। सच पूछिये तो अहिंसा की 
भाषा मौन है और उसकी अ्रमिव्यक्ति शब्द से अधिक कम मे है | अहिंसा 
की चरितार्थता के लिये किसी को विद्वान होने की आवश्यकता नहीं है। 
सेवा-भावी श्रौर उत्सगं-शील विद्बत्ता के बिना भी हुआ जा सकता है, 
और अहिंसा का सार यह सेवामय उत्सगं है। 
वैयक्तिक धर्म के रूप मे ही अहिंसा को विचारने और पालने से उस 
सम्बन्ध मे कुछ भ्रम होता देखा जाता है। ऐसी श्रहिंसा बतंमानता को; 
पुष्ट करती, किन्तु उसे भविष्य की दिशा में गति नहों देती है। अमीष्ट 
क्रान्ति के मार्ग मे इस तरह वह अवरोध बन जाती है। उसमें श्रसामाजि- 
कता का तत्व आजाता है | वह स्वार्थ पोपक बनी हुई देखी जाती है। 
बेशक अ्रहिंसा की एकागी मान्यता मे से यह दुष्फल फलित देखने मे 
श्राता है। अध्यात्म-धर्म आदि सशाओ के साथ भी ऐसा मनमाना व्यव- 
हार हुआ है | पर यह तो मानव प्राणी का दोष है जो हर शब्द को 
अपने प्रयोजन की नीचाई तक खीच लाता है। 


पर कौन अपनी इकाई के रूप मे पूर्ण है ! कोई निज मे स्वयं ही 
होकर नहीं जनमता । जगत मे अवतीण होने के साथ ही नाना सम्बन्धों से 
बह यहा के अनेक लोगो के साथ युक्त हो जाता है | व्यक्ति समाज का; 
श्रग है ओर श्रविभाज्य है | यहाँ तक कि मृत्यु के बाद भी स्मृति के रूप 
में वह शेप ही रहता है। महावीर, बुद्ध, और दूसरे महापुरुष हम मे होकर 
आज भी क्‍या जीवित नहीं है! और आने वाली पीढ़ियो मे भी क्‍या 
उनका प्रभाव लुप्त होने वाला है ! इस तरह व्यक्ति का गुण-दोष-सय 
व्यक्तित्व उसकी निज की चिंता का विधय ही नहीं, वह सामाजिक श्र 
सार्वजनिक चिंता का विषय भी होता है | निजता की सीमा कही है ही 
नहीं। इंशकी सी , करी से पडी लहर का बृत्त फैलते-फेलते जैसे जल- 
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तल की इयत्ता तक व्याप्त हो जाता है, उसी तरह व्यक्ति से आरम्भ हुई 
भावना भी उत्तरोत्तर व्याप्त होती जाती है। अनेक के बीच वह एक है 
सही, पर उसकी निजता अपने में उतनी ही सफल ओर सिद्ध होगी जितनी 
कि वह उन अन्य अनेक के साथ ऐक्य की अनुभूति पा सकेगा | 


जाने अनजाने जीवन के समस्त व्यापार हमे उसी दिशा में बढ़ा रहे 
है | व्यापक से बृहत्तर व्यापकता की ओर हमारी गति है । यह गति दुर्नि- 
बार्य है | इसी को आत्मा की ऊध्य गति कहिये | नाना वन्धन आत्मा को 
मुक्ति से और व्यक्ति को व्याप्ति से नही रोक सकते | व्यष्टि को समष्टि वने 
बिना चेन कहाँ ! 


प्रश्न होगा कि निरन्तर विकास की ओर चेतना की गति यदि श्रनि- 
बाय ही है, तो हिंसा अथवा श्रहिंसा का प्रश्न उठने के लिये अवकाश ही 
नहीं होना चाहिये । वेशक मूल प्राण, अर्थात्‌ प्रकृति, की ओर से देखे तो 
यह प्रश्न नही है | यह समस्या तो बुद्धिशील मानव की है। मनुष्य 
से वाहर उस प्रश्न की स्थिति नही है। पशुओ के लिये यह सवाल नहीं है, 
क्योंकि उनमे तत्सम्बन्धी विवेक का उदय नहीं है। न उन देवताओं के 
लिये होगा जिनमे द्विधा का सबंधा अभाव होगा | लेकिन अपने जन्म-काल 
मे जब मनुष्य ने बुद्धि पाई, तमी करत व्य-अकर्तंव्य का प्रश्न भी सामने 
पाया | और क्रमशः मालूम होता गया कि जिनको उसने पर! समझा है 
उन्हीं मे उसे निजता की मांवना का प्रसार करना पड रहा है, अन्यथा 
जीवन चल नहीं पाता है। उसे अपनेपन का दायय बढ़ाते ही जाना पडा 
है। उसने परिवार बनाया, यूथ बनाया, ग्राम ओर जन-पद बनाये, जाति व 
राज्य ओर राष्ट्र बनाये, यहाँ तक कि महाराज्य स्थापित किये | हर काल में 
उसकी अपनेपन की परिधि के वाहर जो रहा जमके प्रति उसने परायेगन का 
भाव खखा ओर उस 'पर' ( पर कुट्ठम्व, पर जाति, पर राज्य, पर राष्ट्र 
आदि ) के साथ रुदा ही युद्द ठानता रहा | लेकिन उन युद्धो के वावजूद भी, 
प्रद्युत उनके द्वारा ही, वह पहचानता चला गया कि अपने और पराये के 
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बीच की रेखा उसकी अपनी ही खीची हुई है, सत्य मे वह कही मी नहीं 
है | श्राज जिसको दुश्मन समझा है उससे किसी प्रकार समभोता, यहाँ 
तक कि मेल, हुये बिना स्वय को ही चेन नहीं मिलने वाला है। युद्धों की 
यातना में मेल्ल की आवश्यच््ता प्रकट होती गई है श्रोर आपसी भगडो के 
बीच मे से मानव-जाति अधिक-से-अधिक सम्मिलित होती चली झआाई है। 


आज यह बुद्धि से जानने की नहीं प्रयन्न आखो से दिखने वाली बात 
है कि किसी की अपनी अलग स्वतन्त्रता जैसी कोई चीज नहीं है। कोई 
देश अपने मे एकात स्वतन्त्र हो, इसका कोई श्रर्थ ही नहीं है। कोई अपने 
की घेर कर और उसमे बन्द होकर नहीं रह सकता | शेष के साथ लेन-देन, 
मिलने-जुलने, आने-जाने का सम्बन्ध उसके लिये अनिवाय ही है। हमारे 
पुराने श्रात्म-निर्भरता और स्वयं-पूर्णता के आदर्श अ्व विलीन हुए जा रहे 
हैं श्रोर इस प्रत्यक्ष सत्य से बचने का कोई उपाय नहीं रह रहा है कि 
सारी मनुष्य-जाति सयुक्त है और एक का भाग्य दूसरे के साथ जुढा 
हुआ है । । 

विकास के ठीक इस मुहाने पर हम आज है | हिन्दुस्तान के वर्मा मोर्चे 
पर लडाई इस बक्त नहीं है, और जहाँ है वह जगह हम से कई समन्दर 
पार है। लेकिन क्या अपने किसी काम या किसी भाव में हम उसके अंसर 
से क्‍चे हुए हैं! हमारे चारो ओर मंहगाई है, चोर बाजार है, नफा-खोरी 
ओर धूसखोरी है। नई दिल्ली में शाम के समय हिन्दुस्तानी से ज्यादा 
इग्लिस्तानी रौनक मालूम होती है । इंग्लिस्तानी भी क्यो, वह बाजार तो 
इनिया के ही चौराहे जैसा माल्यूम होतां है; कारण अमरीकन और दूसरे 
लोग भी वहाँ कम नहीं दिखते हैं | 

मैं कहना चाहता हूँ कि यह विधस समय है जब कि हिंसा-अहिंसा का 
प्रश्न दशन का, विचार का, अथवा नीतिवाद का ही नही रह गया है, बल्कि वह 
हमारे साँस लेने जितना आवश्यक, तात्कालिक और व्यवहारिक बन गया 
है। वह एक ही साथ श्र्यात्मिक और भौतिक है । वह समूचे जीवन से 
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सम्बन्ध रखता है | कल पर उसे टलना न॑ हो पायगा | चाहे तो इसी जय 
उससे छुट्टी पालें ( यद्यपि छुट्टी सम्भव है नही ), या फिर उसपर श्रमले 
करने लगने का ही निर्णय करलें | 


इतिहास में अनेक वर्ग और वाद हो गये हैं| वे मी जिन्होंने ईश्वर 
को केन्द्र मान कर आदमी को सदाचार सिखाया है, और वे मी जिन्होंने 
नागरिकता के विकास के लिये नात्तिकता का प्रचार किया है। सामाजिक 
शआचार के नियमन के लिये जिसने जो भी मान स्वीकार कया हो--चाहे 
बह आध्यात्मिक का ईश्वर हो कि जिसके पुत्र होकर सब मनुष्य भाई-भाई 
हैं, या फिर वह मान लौकिक का लोक-महल, अधिकतम लोगो का 
अधिकतम हित, ( (७688४: ठु000 ० ॥06 क्र/९व6७४ं: 
70770) हो कि जिसके अ्रनुसार व्यक्ति अपने स्वार्थ को परार्थ में मिला 
दे--जो हो, किन्तु यह तो स्पष्ट ही है कि सब प्रकारान्तर से परस्पर वत्तन के 
लिये अ्रहिंता को ही मान्य ठहराते हैं | 
किन्तु जान पडता है कि नीति-शास्त्र में अहिंसा की निरष्याद उपयो- 
गिता को स्वीकार करके भी चलन में उसकी संगति विठाना आसान नहीं 
है | उस पर वल देने से आदमी इतना पारलौकिक हो जाता हुआ देखा 
जाता है कि संसार के काम का नहीं रहता, दूसरी ओ्रोर ससार में सार्थक होने, 
के लिये मानो अहिंसा की निगाह से श्रोकल रखना ज़रूरी करार दे लिया 
जाता है | 
इस विरोध को तकवाद से नहीं भरा जा सकता, इस खाई को तो 
समन्वय-शील साधना से ही भरना होगा। श्राज क्‍या हम कहने चलें 
कि इगलेंड को हथियार डाल देने चाहिये, तमी उसकी जीत होगी ! 
गांधीजी ने यह जरूर कहा | उनकी साधना अ्रगम है और अधिकार 
अमित हैं। पर इगलेंड के वस का यह कब हो सका कि बह उनकी 
“सीख सुन ले ! कारण, इगलैंड अपने सदियों के संस्कारों से चरण में छुट्टी 
चाहकर भी छुट्टी पा कैसे सकता है ! उठ देश का लोक-मानस, उसकी 
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समाज, उसकी तरकार अपने सचित कर्म-दोष से मानो आत्मविरुद् 
वत्तन करने को. लावार है | क्या सचमुच उस देश के अनेक मनीषी 
विद्वान, जिन्हें मविध्य का सक्षेत प्राप्त है और जो भूत से जडित नहीं 
हैं, बेसी ही सलाह नहीं देते ! पर बीज बदले बिना फल को बदलना कब 
समव हुआ है ! 

अथात्‌ व्यापक राजनीति मे अहिंसा के प्रयोग का प्रश्न हम जेसो 
के लिये फल का ही है, यानी अनागत और अप्रस्तुत है, कि जिन्होंने 
अपने जीवन के मूल मे उस अ्रहिंसा को नहीं साधा है। लेकिन यो 
पूछिये तो राजनीति की स्वर्तत्न सत्ता ही कब है ! क्या राजनीति हसारे 
आपके सम्मिलित जीवन-व्यापार से ही स्वरूप नहीं पाती ! राजनीति 
हमको लेकर ही वनती है| उसका अधिष्ठान जनता है, कि जिसके हम 
सब अग है। इस से राजनीति का सार नागरिक-नीति (()ए08) मे है। 
और राजनीति शास्त्र मानव सम्बन्धो के नियमन का ही शास्त्र है। 

इस पद्धति से आप देखेंगे कि अहिसा के विचार वा प्रत्यक्ष 
सम्बन्ध आत्मा, परमात्मा, देश अथवा राष्ट्र से उतना नहीं है जितना कि 
इस बात से है कि हम और आप अपने पडोसी से, अथवा कि इतर जनो 
से, किस प्रकार व्यवहार करते हैं। और इस दिशा में आप ध्यान देंगे तो 
तत्काल जीविका के, श्रर्थोत्‌ धनोपाजन की विधि के, अश्न से आपका 
विचार जाछुण्गा। ओर तब अपना वही पुराना सूत्र हमे सच जान 
पढेंगा कि “जैसा खाबे अन वैसा होवे मन”। आए देखेंगे कि आपको 
जीवित रहने के लिये भोजन की, वस्त्र की; और दूसरी जो आवश्यकताये 
हैं, वे सहज पूरी नहीं होती । उनके लिये कुछ 'करना” होता है। इसी 
को जीवकोपाजन कहते हैं। यदि हमें अहिंसा को व्यापक क्षेत्र मे घटित 
करना हो तो सबसे पूर्व इस जीविकोपाजन की विधि मे उठ अहिसा को 
चरितार्थ करने से श्रारंम करना होगा। मै अपने लिये जिस ढंग 
से अन्न जुयता हूँ उसमे अगर अ्रहिंसा नही है, तो आगे फिर मेरे उपलक्त 
से अत्सि वी सफलता किस प्रकार हो सकती है! 
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अहिंसा की साधना को इस विन्दु से हम आरंभ करे तभी अहिंसा 
की और हमारी सच्ची परीक्षा है। उसमें स्पष्ट है कि हमको प्रचलित 
अर्थशास्त्र और समाज-शास्त्र से प्रकाश प्राप्त नहीं होगा | बना-वनाया 
कोई दर्शन या विशञन हमारा हाथ नहीं थामेगा| उनकी बुनियाद ही 
दूसरी ठहरी न | इससे हमको अपनी श्रद्धा और श्रम से एक नये ही अर्थ- 
शास्त्र की नींव डालने और नई अहिसक समाज सना के लिये तैयार 
हो जाना होगा | 

ओर क्या आज के युद्ध ने युद्बोत्तर निर्माण के प्रश्न को अत्यन्त 
चिंतनीय नहीं वना दिया है ! सचमुच वह प्रश्न जीवन-मरण का है। 
विशाल योजनायें गर्म में है, और उनके जन्म के लिये वडी बडी 
तैयारिया की जा रही है। ऐसे समय सभी को सचेत रहना होगा और 
अपने भीतर य्टोज्न कर तै कर लेना होगा कि हम क्या चाहते है | 

मेरी धारणा है कि इस बुद्ध के निमित्त से मानव-जाति ने काफी 
प्राय्शचत किया है। भगवान करे कि ऐसा न हो कि अगले युद्ध के 
वीज भ्रमी वो दिये जाये। अपने वोये का फल हमे ही काटना होगा। 
लेकिन इस युद्ध में हमने चल देखा है कि दप और दमन के वीज 
की फसल केसी कइडवी होती है। 

हैम मे से प्रत्येक अपनी-अपनी जगह स्वाधीन है | वह श्रपनी निज 
की अ्रथोसक्ति मे आसपास शोपण के वीज वो सकता है, अथवा कि 
संवा-कम द्वार अहिंसा की जडों में अपने जीवन को सीच सकता 
है | हर हालत में कर्म की गति अटल है | कल फल उससे भिन्न नहीं 
मिलने वाला है जो आज हम वोते हैं। इसमें वाहर से समाज-विधान 
था गज्य-तंत्र के वदलने की प्रतीज्ञा में झूना जरूरी नहीं है। भीतर से 
जीवन उगता हुआ आयेगा तो जीण वन गये हुये विधान और तंत्र तो 
उसके अभिनन्दन मे आप ही गिर रहेंगे। लोक-जीवन के जागत चेतन्य 
के श्रागे तंत्र-व्यवस्था की रूढ़ि आप ही नत-मस्तक हो रहेगी। 


है 


कै कै 
है है. 


संस्कृति की बात 


संस्कृति पर आपसे कुछ वाते करने के लिए मैं आ तो गया हूँ, 
पर समझ में नहीं आ्राता कि शुरू केसे करू | शब्द वह कुछ वारीक है 
ओर उस पर पूरी पकड नहीं वैठती है। यों मी काम-काज से वह बाहर 
का मालूम होता है। जैसे विद्वानों का वह शब्द हो और लिखने-पढने 
के प्रयोग मे ही आता हो । आये दिन की जिन्दगी से जैसे उसका वास्ता 
न हो और जो सवाल हम और आपको मामूली तौर पर घेरे रूते है, 
संस्कृति उनसे कुछ दूर की चीज हो । 


ऐसा मालूम होना अकारण भी नहीं है। संस्कृति शब्द सीधे-साथे 
रूप मे कम ही बोलने मे आता है, अधिकंतर किसी न किसी विशेषण 
के साथ जुडा रहता है | कमी किसी देश के नाम के साथ, युग के साथ, 
जाति विशेष के या अमुक मतवाद के साथ | ऐसे श्रनेक संस्कृतियाँ 
बन आती हैं और हर एक पर विद्वान लोग मेहनत करते हैं, उनका स्वरूप 
तय करते है, लक्षण विठाते हैं और उनके बारे मे तरह-तरह की शोध 
मे लगे रहते है। इस तरह प्रत्येक संस्कृति दूसरे से विशिष्ट बनती है और 
लोग उसकी विशिष्ठता के प्रेमी ओर प्रचारक हो जाया करते है। वे 
उसकी ख़ासियत को सबसे वढ़ा-चढा वबंताते हैं श्रोर उस पर जूमने के 
लिए तैयार हो जाते हैं। ऐसी संस्कृतियां आपत दी वदावदी में विम्नह 
पर उतार दी जाती है और कलह-कोलाइल उपजाने के काम श्राती हैं। 
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कलह को हम संस्कृति तो नहीं कह सकते। कलह संस्कृति हो 
तो बिकृति किसे कहेंगे ! फिर भी देखने मे आता है कि सस्क्ृतियों को 
लेकर विक्ृति का, यानी विग्रह का; पोषण हो रहा है और श्रादमी श्रमुक 
संस्कृति के नाम पर श्रधम आचरण कर उठा है| 


संस्कृति यो तो अखड है ओर हममे से कोई उसके अधिकार से 
बच नहीं सकता | क्या यह सच नहीं है कि हम इन्तान हैं ओर जानवर 
नहीं हैं! तब, जो हमे नीचे पशुत्ता मे गिरने से रोकती है और मानवत्ता 
में ऊपर उठाती है, वही मानव-संस्कृति होनी चाहिए। उससे श्रन्यथा 
जो हो, उसे विकार मान लेना खाहिए | 

अब इस धरती पर मुठठी मर लोग तो नहीं बसे है। वे करोड-पर- 
करोड है और दूर-दूर देशो मे फैले हुए है। उनमे कई भाषाएँ हैं और 
रहन-सहन के ढंग भी अलग हैं। पर उन सभी के लिए जरूरी रहा है 
कि वे एक दूसरे के सहयोग मे आगे; हिल-मिल कर पनपे, श्र इस 
हेल-मेल और सहयोग-सहानुभूति का विस्तार करते जायें। भाषा और 
रीति-नीतति की मिन्‍नता इस विकास मे यो बाधक जान पढती है) पर 
सच्चा सकल्प उसे भी साधक बना लेता है। कारण, भेद में वह अरमेद 
देख पाता है और इस तरह भेद के प्रति भी आदर ओर प्रीति रखता 
है | वह तोडता नहीं, समन्वय और सामजस्य साधता है। मिलता को 
देखते इस कह सकते हैं कि श्रमुक मानव-समुदाय की यह विशिष्ट संस्कृति 
है। पर स्पष्ट है कि अमुक सस्कृति की यह विशिष्टता रूप और बनाव और 
थरिस्थिति के तल तक ही है। अ्रदरते सबकी साथंकता एक ही है,यानी श्रापसी 
सह््योग को उत्तरोत्तर व्यापक्त और धनिष्ट बनाते जाना | पहरावन का भेद 
स्वस्थ मन मे भेद नहीं डाल सकता । लेकिन बेसा भेद पढता हो तो यही 
कहना होगा कि उसमे मन का अस्वास्थ्य कारण है, और भानव-प्रकृति 
पर किसी बिकृति का आरोप ओर प्रकोप हो गया है। तब स्वास्थ्य-लाम 
के लिए उत्त रोग का निवारण जरूरी हे आता है | 
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सहयोग की अनिवा ता लेकर हम आदसी पदा होते हैं। एकाकी 
कोई रह नहीं सकता | इकले होकर मरा ही जाग है। जीना तो संग-साथ 
ही हो सकता है। पर जब यह अनिवायता हमारे अंदर है, तब उसको 
रोकने और अठकाने वाले तत्व भी हमारे अंदर हैं। इस तरह जीवन 
सरल नहीं, काफी उलमा हुआ तत्त्व है, ओर संस्कृति का विकास अनि- 
वाये होकर भी सहज साथ्य नहीं; अत्यन्त प्रयल साध्य ही होता हैं। 
इम भनुजों मे पशुता के तत्व मी ह और वे नीचे खीचते है। वे हमे 
एक दूसरे की सर्द और ईर्प्या मे लाते हैं। उनके वश होकर हम बैर- 
विरोध ठानते है| उन्हीं के तावे दूसरे को हीन रख कर अपने को उन्नत, 
उसको श्रपमानित कर अपने को सम्मानित और उसको नष्ट कर /अपने 
को पुष्ठ करने की चेश दीख पडती है | 


समाज वैशक इन दोनो प्रकार की वृत्तियो के ताने-वाने से मिल- 
जुलकर वनता है | अ्रहंकार के और तरह-तरह की लिप्साआकात्ाओ 
के वश होकर जो हम नाना व्यापार करते हैं वे तो काले, और स्नेह 
सहानुभूति ओर विवेक की चेतना से जो सेवा साधते हैं वे घौले तार कहे 
जा सकते हैं। इन्ही तागो से उजला-मैला समाज का पट बुनता है। 
धागे जितने धौले होगे, समाज उतना खच्छ और अ्रच्छा होगा | उनमें 
जितनी कालिमा मिल जायगी, समाज उतना ही मेला और कब्वा 
वनेगा। 


स्पष्ट है कि समाज की वनावट में व्यक्ति निमित्त है। पर अपनी 
निजता मे नहीं, अपने पारस्परिक सबंधो के द्वारा वह निमित्त वनता है| 
असल मे वह समाज-पट में ताने ओर वाने के जोड से बन गया हुआ 
केवल बह विंदु है जहाँ होकर पारतरिकता के तार आपत मे छूते, 
छिलते-मिलते और पार वढ़ जाते है। अब ये तार वहाँ उलझन भी सकते 
हैं। इसलिए, प्रश्न उतना व्यक्ति का नहीं है, व्यक्ति पर बंद या समाप्त 
नही है | वह तो व्यक्ति और व्यक्ति के वीच का, उस वीच के उम्बन्ध 
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का है | उस संबंध के श्रभाव में व्यक्ति के अ्रस्तित् की कत्मना ही 
समाप्त हो जाती हैं। उन उम्बन्धो की सुलकन से व्यक्ति सुलका हुआ 
बनता है | उन सम्बन्धो की धनता और पुष्ठता व्यक्तिल को ससन्‍न ओर 
सबल बनादी है | वहाँ उलमाव हो, या त्रास हो, तो व्यक्ति भी हीन, 
दुसी और दुवल होता है | 

इस तरह समाज और व्यक्ति का श्रलग से विचार होना ही संभव 
नहीं है। तमाज अव्यक्त है, व्यक्त व्यक्ति है) इसलिए उस श्रव्यक्त ' को 
छूने या समभने के लिए व्यक्त व्यक्तिहददी काम देता है | समाज व्यक्ति 
के बिना एक संज्ञा मर रू जाता है | व्यक्ति को बाद देकर चलने से 
समाज के साथ किसी प्रकार का सजीव सम्बन्ध स्थापित नहीं किया जा 
सकता है | ऐसी चेश फिर भी होती है, यानी, व्यक्ति को विना 
ध्यान में लिये समाज को सुधार डालने के प्रयल ठान लिये जाते हैं| सष्ट 
ही यह जरुरी हे कि ऐसे प्रवल निकल जाएँ। इस तरह चलने से 
आदोलन श्रंत में प्रतिक्रिया उप्तनन करते हैं, ओर सुधार की कोशिश 
उल्टे विगाड उपजा पढती हैं| 


व्यक्ति ओर समाज, हमने देखा, दो नहीं है | फिर भी दी शब्द तो 
हैं, श्रीर इसलिए उनके द्वत को एकाएक हवा में नहीं उडाया जा 
सकता | तो कहिए कि एक्र ही वालविकता का यह तट व्यक्ति है, तो 
उसी का पार का किनारा समाज है। अब होता यह है कि उस जीवन 
की वालविकता के इस किनारे संत, महात्मा, कवि और श्रादशंवादी 
अपने तीर्थ डालकर साधना साधने हैं, तो उस पार पर कामकाजी लोग, 
लोकिक ओर राजनीतिक, अपने-अपने पक्के गढ़ वाँचकर वस जाते हूं | 
इधर वे जो व्यक्ति की मापा में पूर्णता के आद्श को देखते हैं और 
ईश्वर को भजते है, उधर वें जो दल वाँधकर समग्रता को, यानी स्टेट 
को, सामने रखकर सप्रयोजन संत्रप करते हुए सामर्थ्य सपादन करना 
चाहते हैं | इस तरह एक तरफ आराध्यात्मिकता है, जिसमे आदमी कपड़ा 
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तक छोड वेठता है; दूसरी ओर पदार्थवादिता है, जहाँ सब वेरकर 
भी तृष्णा समाप्त नहीं होती | 

अव सस्कृति की वात करते समय न आध्यात्मिक शाज्रों की, न 
सामाजिक विज्ञानो की पडताल जरूरी है। इधर या उधर खूटे गराड़- 
कर और कुछ जी सके, सस्कृति इस तरह नहीं जी सकती। दोनों 
किनारे के बीच, उन दोनो की छूती हुई, दोनो को सममती हुई, उन 
दोनों तक अगना चेतन्य और परस्पर का क्ञेम पहुँचाती हुई, सस्कृति 
ऐसे वहती है कि प्रयोजनवादी का प्रयोजन भी नष्ट न हो, ओर आत्म 
का आनद भी सवंत्र वर्तमान रहै। 

साफ है कि इन दो किनारों पर बसने वाज्ों का निपट होत, उनके 
बीच का दुर्माव और विग्रह, सबके लिए त्रास का कारण वनता आया 
है | उससे अनत बुद्धि-मेद उपजा है। उससे सुख-चेन उजडा है, और 
बेचेनी फैलती गयी है | जरूरी है कि वह प्रवाह सूखने न पाये, न क्षीण 
होने पाये, जो दोनो तठो को हरियाली दे सकता है | 


अब कई-कई वाद हैं। कुछ उनमे धार्मिक हैं, कुछ लौकिक है। 
धार्मिक मतवाद जैसे--इस्लाम, ईसाइयत, वौद्ध, जैन, हिन्दू | लौकिक-- 
जैसे समाजबाद, साम्यवाद, लोकोपकारवाद, बहुमतबाद आदि | बाद 
को हिंदी में कहे बात| लेकिन सवाज्ञ बात का नहीं है, काम का 
है। बात का मजा तो बात तक ही है | ऐसे अपने श्राप मे कोई “वाद! 
गलत या सही भी नही है | वात की परख काम मे है | जो रुच्चा रहता 
और सच्चा बरतता है, उसी की बात सच्ची मानी जाती है | आदमी खुद 
सच्चा और सही होकर अपनी वात को भी सच्ची और सही बनाता है | 
यही नियम व्यक्ति से आगे सामृहिक बादो पर लागू भानना चाहिए | वाद 
और वादे सभी टौक हैं। उस बारे मे ऋगडने का सवाल सस्कृति के, या 
सस्कारी आदमी के, लिए. उठता ही नहीं है। मुसलमान को इस्लाम 
मुबारक और सनातनी को सनातन-धर्म | इसी तरद समाजवादी के लिए 
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अपने वाद और गाधीवादी श्रौर ताम्यवादी के लिए अपने-अपने वादों 
की जय चाहने और उन्हें धन्य मानने की स्वतंत्रता है | पर संस्कृति की 
मांग से किसी को छुट्टी नहीं हो सकती | सबको श्रपने होने और जीने के 
दावे को सस्कृति की कसौटों पर कस दिखाना होगा | कारण, हममे हर 
कोई इंतान है, ओर हर एक नागरिक भी है। हमारी जमाते भी आखिर 
हमारी, यानी इंसानों की है, और समूची मानव-जाति का अ्रंग हैं| एक 
मतवाद को लेकर, या किसी भी दूसरे बहाने को लेकर, क्या व्यक्ति या 
बल को छुट्टी हो सकती है कि वह आ्रादमियत से हाथ धो वैठे ! नहीं, 
वभी नहीं हो सकती | सस्कृति का यही अर्थ है। उसका यह तकाजा 
श्रौर अधिकार है कि वह मनुष्य में से मनुष्यता ही प्राप्त होने दे और 
मनुष्य को उस अपने स्वधर्म की राह पर बराबर अडिंग रखे, 
गिरने न दे। 


$+ २६ 


संछृति और विक्ृति 


संस्कृति का शब्द वहुत तरफ से उठाया जा रहा है। कुछ लोग उसकी 
बात मन से भी कहते होंगे, पर श्रधिक, जान पडता है, मुंह से कहते हैं। 
मुह से कहने का मतलव यह नहीं कि किसी तरह का मायाचार करते हैं। 
मतलब यही कि गहरे में वे मानते है कि संस्कृति वाद की वात है, पहली 
नही है, ऊपरकी चीज है, मूल की नहीं है। यह वहुत-कुछ अ्रतिरिक्त 
वस्तु है, जैसे मूलधन का व्याज | इसलिए जरूरत की नहीं, जितनी शोमा 
की वस्तु है। विलास को बुरे श्र्थ मे न ले, तो वह विलास अधिक है, 
आवश्यकता कम | 


इस मन्तव्य के लोग अ्रधिकाश मानव-जातिके जिम्मेदार शासक और 
ध्यवस्थापक वर्ग के हैं| उनपर दायित्व का वोक है और वे प्रत्यक्ष कर्तव्य से 
हटकर परोक्ष कल्पना मे मठक नहीं सकते है | वे प्रकट देखते हैं कि पहली 
आवश्यकता रहने-खाने-पहनने की है । उसके वाद श्रावश्यकता अ्रच्छे 
खाने, अच्छे रहने और अच्छा पहनने की है | वात तिफ रहने से आगे 
बढकर बढ़िया रहने की हो जाती है, तमी वह संस्कृति कहलाती है | इस 
' लिए सस्कृति का मान है; 'जीवन-स्तर'| एक सौ रुपया मासिक खर्च में 
रहता है, दूसरे को पॉच सौ लगते है, तीसरे को हजार अपर्याप्त होते है। तो 
इन तीनोमे सस्कारिताकी क्रमशः उत्तरोत्तर तरतमता देखी जा सकती है | 
इस तरह सस्कृति के प्रश्नका निदान हैः चढा-बढा उत्तादन ओर बद्य- 
चढा उपाजन। अ्रधिक सुविधा, अर्थात्‌ श्रधिक सम्यता | 
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ये दायिव्शील जन, जो सुविधा में रहते इससे सुविधा उपजाने मे मी 
रहते हैं, मानते है कि समस्या का रूप सास्क्ृतिक से पहले मौतिक है। लोगों 
को आवश्यक पदाथ चाहिएँ, इसलिए उसका पर्याप्त उत्तादन और 
समीचीत वितरण चाहिए | उसके लिए फिर उचित व्यवस्था ओर पका 
तन्‍्त्र चाहिए । इस सबके लिए यल, अयथांत्‌ संघ, करना होता है । 
जीविका सहज नहीं है, प्रकृति के और परिस्थिति के साथ वह एक युद्ध 
है| जीविका के लिए जूफना पडता है| इसलिए प्रश्न मूलतः आर्थिक 
है, यानी जीवन-मान श्रार्थिक है श्रोर मनुष्य आर्थिक प्राणी है | 


ये लोग 'स्क्ृति के निस्सशय संरक्षक, समर्थक और अ्रमिमानी हैं| 
जानते हैं कि आर्थिक रचना मे से ही संस्कृति का उद्गम हो सकता है, 
इसलिए बात चाहे संस्कृति की करे, काम श्रर्थ का करते हैं। मेरा मानना है 
कि वे भूलते है | समस्या रहने-खाने-पहनने की नहीं है, इन्सान के लिए 
बह इन्सान होने की है। आनवर रहता श्रौर खाता है। जंगली मी कुछु-न- 
कुछ पहनता है | जो वस्त्र नहीं जानते, उन्हे प्रकृति छाल-खाल-बाल 
पहनाती है। रहना-खाना हमारे होनेकी शर्त्त है। समस्या वह न थी, न 
होनी चाहिए । अ्रसल मे समत्या का वह रूप फर्जी है, बनावटी है। सिफ 
होने मे ही गमित है कि रहने को रह्य जाता है और खाने को खाया जाता 
' है | पमस्या का आरम्म होता है हमारे इन्सान होने से श्रोर हमारे उत्तरोत्तर 
सही और सच्चे इन्सान बनने की श्रोर उस समस्या को उठते जाना है। 


भूख का समधान है खा लेना। भूख लगी, शेर निकला, शिकार 
भारा और खाकर आराम से सो गया। भूख आदमी की समस्या नहीं हो 
सकती, क्योकि भूख का सीधा सम्बन्ध खाने से है। वह सम्बन्ध मनुष्य के 
लिए उतना सीधा नहीं रह जाता, इसमे कारण उसकी मनुष्यता ही है। 
बीच में से मनुष्यता को हठाकर समस्या की एकदम समाप्ति हम पा जाते 
हैं। पर वेसा नहीं हो सकता | इन्सान चाहकर भी इन्सानियत खो नहीं 
सकता | इंसलिए प्रश्व भूख नही, इन्तानियत है। 
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जो भूल प्रश्न को शरीर की सीधी श्रावश्यकता की. भाषा मे देखते 
है, वे प्रश्न को किसी तरह भी सुलझा नहीं सकते। कारण, वे उल्टे 
चलते हैं। जिसने अपनी मनुष्यता के ऊपर भूख की रख लिया, उसने 
अपनी भूख को तो मिट्ाया किन्तु अ्रपनी अनिवा * इन्सानी हैसियत के 
लिए उसने वडी आफत भोल ले ली) चोरी, ठगी, डकेती, धोखा-देही 
करके भूख को सीधा भेण जा सकता है, लेकिन समस्या उससे मिव्ती नहीं 
और बनती है| 


यह मत कि आदमी पहले शरीर है, मूठ है | अब तक कोई आदमी 
मैंने नही देखा, जो शरीर पर समाप्त हो। जघन्य से जधन्य अपराधी 
भावना से मुक्त नहीं होता | भावना, यानी ममकी भूख | तन की भूख तो 
भी घास से आदमी शान्त कर लेगा, लेकिन मत से अपसान उससे नहीं 
सह जायगा। कहाँ ऐसे उदाहरण नहीं है, जशोँ खुशी से लोगों ने 
भूख सही है, अ्रपमान नहीं सहै है। भूख यह गहरी है, यह असली है। 
और समस्या यहाँ है । 

' इन्सान को शरीर की भाषा पर उतार कर उसकी समस्याश्रो का निपदरा 
टटोलना वेकार है। इन्सान को न समभने से ऐसी कोशिश का श्रारम्भ 
होता है। सहानुभूति का उसमें अभाव होता है। इससे जितनी ही यह 
चेष्ट वेशानिक होती है, उतनी ही व्यर्थ होती है | 

आशय कि मैं उनसे सहमत नहीं हो पाता हूँ, जो सस्क्ृति को दूर 
की, ऊपर की, कोई भव्य बर्ु मानकर सन्तोष मानते हैं ओर बुनियाद मे 
ही उसे नहीं लेना चाहते । 

संस्कृति जो नीव नहीं है, सिफ शिखर है, एक आाडम्बर है। राजनीति 
जो संस्कृति को साध्य के रूप में आगे रखकर साधन के रुप में साथ नहीं, 
रखती है, भ्रम श्रौर प्रपञ्ञ ही उप्तन्न कर सकती है। 

सस्कृति एक रुभान है, एक दृत्ति, जितको अंगीकार हम नहीं करते 
तो भ्रावश्यक श्रर्थ होता है कि विक्ृति को हम स्वीकार करते हैं| 
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या तो विवेक पूर्वक संस्कार का आर हम बढ़ते हैं; नहीं तो रागपृर्षक 
विकार की थ्रोर हस्ते हैं। केवल स्थिति इस जगतमे नहीं है) चढ़ेंगे नही, 
तो गिरना हमारे लिए लाज़मी है| उल्ति वा अमाव अवनति है) 
जीवन सतत गतिशीलता है। संस्कृति की ओर है, वह प्रगति; अन्यथा 
खबगति है, जो विकार मे से श्राती श्रौर बिक्ृति मे पहुँचाती है | 


संस्कृति, जो विद्वानों और विशनो की वस्ठ है, अनन्त शाखा-हूप है| 
वहाँ मूलाधिष्टान पाना कठिन होता है| छुनावे ऐसी विविध संस्क्ृतियाँ 
आपत मे ले-दे मचाती देखी जाती ६, वेंसे ही जैसे कि श्रॉधी मे शाखाएं 
शपत मे उलभ पड्ती हैं। आ्राधी से अपने को श्रभन्‍न समझ लें, तो 
शाखाओं के लिए यह कठिन नहीं है कि अपनी वदावदी में इच्ष के 
मेर्दगड से अपने सबके सम्बन्ध को वे भूल जायें, भूल चाहे जायें, 
पर उनकी स्थिति का आधार वही है| उस श्राधार से ही कही वे दूं 
तो तत्तृणधूल पर उन्हे आ पढ्ना होगा । फिर हरियाली के वहाँ से उब्ने 
और सूखकर उनके ई घन बनने में देर न लगेगी । 


संत्कति और शेखी परसर विमुख तत्व है। हाल की-सी वात है कि 
यहाँ दिन-दहाडे कत्ल हो रहे थे और शोय मानो उफान खा रहा था। 
एक ओर से श्रल्ला-हो-अकबर का नारा उठता था, तो दूसरी तरफ से 
/ह९-हर महादेव! का निनाद | यह पराक्रम पुरुष का पुरुषार्थ न था, उसकी 
विडस्वना था | दोनों तरफ इसमें शेखी थी। अहला-हो-अकवर' श्रोर 
“ह्‌-हर महादेव” पवित्र-से पवित्र उच्चार है, लेकिन शेख़ी पर चढकर एक 
शैतानी तमाशे के सिवा वे कुछु नहीं रह जाते | तब वे इन्सानिय्रत के 
दिवाले की घोषणा हो जाते है | 


धपनी! संस्कृति का दर्प--यह भाव ही मिथ्या है। इसमे पराई! 
संस्कृति की अवश तमाई ही हैं| जहाँ अपनी-पराई सशाओं के ययीग मे 
यह अमिमान-एवं-अपमान का भाव श्रा जाता है, वहाँ स्व-पर की भाषा 
और ख-पर का बोध श्रान्त मानना चाहिए। वह आत्म-वोध मे साथक 


संस्कृति और विक्ृति १६७ 


नहीं, बाधक होने बाला है | अ्रमेद की भूमिपर भेद स्वयं स्वीकरणीय 
और आदरणीय वनता है | लेकिन भेद जो मूल के अ्मेद को खाने चले 
निरी मूखंता है | इसी से शेखी से उपहास्य वस्तु दूसरी नही और पागल 
वह है, जो अपने को सव से अवलमन्द गिनता है | श्रतः संस्कृति का 
लक्षण हैः विनय, भक्ति | 


हम अहन्ता लेकर जीते हैं। जो हमको एक और इकट्ठा रखती है, 
वह हमारी अहन्ता ही है| किन्तु उस अहन्ता को व्यक्तित्व गिनना भूल 
होगी । अहन्ता यद्यपि होने की भूमि हे, पर वही होने की व्याधि भी है। 
इसीसे बार-बार होना, जिसे धार्मिक भव-वाधा या आवागमन कहते है, 
कुछ उपादेय नहीं समभा जाता है। मुक्ति इस होने, यानी होते रहने, से 
मुक्ति है । आवागमन से निकल कर फिर क्या होगा, यह प्रश्न प्रस्तुत नही 
है | सार वस इतने मे ही है कि स्वयं होकर होने मे सुख नहीं है, पूर्य॑ता 
नही है, प्र्युत निरन्तर वन्ध का वोध है। श्रथांत्‌ प्रहंभाव द्वारा हम जीते 
है, तो भी उससे अधिकाधिक छूट्ते जाना उत्तरोत्तर सच्चा जीते जाना 
है। अपने को याद रखे रहना सबसे बडा दुःख है, भूल जाना सुख | 
जो जितना ही कम “अस्मित्व' हे, वह उतना ही महान “श्रस्तित्व' है| 
व्यक्तित (या अस्तित्व ) सम्पादन के लिए “अ्रस्मित्र!ं का संग्रह नहीं, 
उतसंग चाहिए | इसी से देखते है कि जो आगे वढु कर मरता है, वह 
अमर बनता है। यानी जीने की कला, उसकी कुझी, मरने की 
शिक्षा और साधना मे है । इस वात को समझे तो जेसे संस्कृति का 
सार मिल जाता है | 


हम अपने को जगत का केन्द्र मान कर जीते हैं, यह है विहृति । 
हम जगत मे शून्य भाव से जिये, यह होगी उंस्कृति | 


अहन्ता से शून्यता की ओर जाना विकार से संस्कार की ओर 
उठना है |, 
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ऊपर की बात को तात्विक से व्यावहारिक वनाकर लिया जाय | उसे 
मानव-सम्बन्धो पर घटित कर देखा जाय | तो जब मेरे लिए सामने का 
व्यक्ति प्रधान और मै स्वय उसकी अ्रपेज्ञा मे गौय बनता हूँ ; यानी उसे 
आदर देता हूँ, चाहे उधर से अपमान ही पा रह्य होऊ, शौदे मे उसका 
लाभ प्रथम देखता हूँ श्रौर अपने लिए यथावश्यक पर सन्तोष करता हूँ; 
उसको सुख देकर श्रपने दुःख को भूल जाता हूँ; सक्तेप में उसके कल्याण 
मे स्वय काम आता हूँ--तो यह संस्कृति की दिशा की साधना है। इस 
तरह की प्रवृत्ति से समस्याश्रो का धरातल उठेगा ( क्यो कि समस्या 
निवटने के लिए नही है, केषल उठते. जाने के लिए है ) ; वन्धन उटेंगे 
और जो विष मानव-सम्बन्धो को कुथ्लि श्रोर कठिन बनाए रखता है 
ओर (मद-मत्तर, ईर्ष्यो-ल्लालला और द्वघ-दुर्भाव पैदा करके बौद्धिक 
से मारक-दर्शन और वैज्ञानिक से संहारक-शल्त्रासत्र का आविष्कार कर- 
वाता है--वह विष कठेगा। स्नेह की कुए्ठ! उससे दूर होगी और 
सहानुभूति का अ्रक्ृत प्रभाव खुलेगा | 


दूसरे सिद्धान्त से हम सामने वाले को श्रयने स्नेह के बजाय स्वार्थ का 
उपादान बना सकते हैं। तब हम अपने को उसके लिए नही, उसे श्रपने 
लिए मानेगे--अ्र्थात्‌ उससे अपना प्रयोजन साधने का सदा और प्रशुख 
ध्यान रखेंगे | अपने लाभ को इतना देखेंगे कि उसको ठगने से नहीं 
कतरायेंगे | स्वयं उसमे से श्रपणा सुख निकाल लेगे, चाहे फ्रि उसके 
भाग मे दुःख ही रह जाय । अपने सम्मान की भरपूर चिन्ता रखेंगे, फिर 
चाहे हमसे कितनों का भी अ्रपमान होता रहै। अपने लिए पद 
रखेंगे और दूसरे के लिए, सिर वोट; दूसरे को आशा देंगे, अपने 
को प्राप्ति) तो जीवन की यह पद्धति दूसरी दिशा की ओर ले जाती 
है। में मानता हूँ कि इस दिशा की प्रवृत्ति निश्चित रूप से सकट को और 
विकट करने वाली है। वह शोषण की है, हिंसा की है। श्रव दीखने 
वाले काम-धाम--उपकार, सुधार, व्यापार, शासन, व्यवस्था, सभा- 
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संगठन, समाज-साघधना आदि सब तरह के सब काम--ऊपर की दोनों 
वृत्तियों से किए और चलाए जा सकते हैं | पहली श्रवस्था में ही वे 
साधक हो सकते है, अन्यथा वे सब बाधक और बंधन कारक होने 
वाले हैं | 


संस्कृति का अतः बाह्य कम से कोई सम्बन्ध नहीं है | काम की भाषा, 
या उस प्रकार की आ्राग्रह-आकाज्षा, विकार का लक्षण मानी जा सकती है। 
कर्म रचनात्मक वह है, जो सस्कृति-निष्ठा, यानी अ्रहिंसक प्रेरणा मे से 
आता है | कर्म से रुस्कृति या अहिंसा नहीं है, सस्क्ृति मे से कम को 
होना है। श्रथांत्‌, धर्मपू्वक कर्म | 

जहाँ भी! प्रधान हूँ, ओर दूसरा मेरे प्रयोजन की अपेक्षा मे ही है, 
वहाँ का समस्त कर्म संस्कृति मूलक न होने से व्यर्थ और अनिष्ट कर्म है | 
मानना होगा कि 'पालिटिक्स', जहॉ उसका रग मन तक पहुँचा हुआ 
हो, स्पष्ट ही विकृत ओर रुग्ण कम है। वह मानवता को दहका सकता 
है, दमका नही सकता, जला सकता है, उजला नहीं सकता | 


निश्चय ही वे मान, वे मूल्य, जिन पर जगत का समग्र कर्म-व्यापार 
कसा और परखा जायगा, या घटनाओं से वनने वाले समूचे इतिहास से 
जिनका पूत्ति और तिंद्ध माँगी जायगी, वे मृल्य सॉस्क्रृतिक है अथवा 
मानवीय हैं | 


मूल्य का श्राशय लक्ष नही, कि जिसको आगे रखना काफी हो | 
उसका मतलब है वह घडी, वह तुला, जिसको हर वक्त साथ रखना 
जरुरी है | उस पर सही उतरे वह तो रखना और वाकी सब-कुछ फेक 
दैना होगा | 


वृहद्‌ कम का मोह इसमे अक्सर वाधा डालता दहै। सिफ इसलिए 
कि डाका वहुत वढा है, हम डाकू के प्रशंसक वन सकते है | प्रशंसा में 
डाकू की जगह दूसरा बढ़िया नाम तक उसे दे सकते है | लेकिन यह 
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केबल मोह की महिमा है ओर मन को भुलावा है | छोटे व्यक्तिगत तौदे मे 
जो नफाखोरी बुरी दीखती है, बडे साध््यानिक या राष्ट्रीय पैमाने पर वही 
मे गौरवशाली दीखने लग सकती है| गाय की ह्त्या पर जुगुप्सा हो 
सकती है, पर चमडे के व्यापार मे करोड़ो की कमाई ठीक लग आती 
है। हत्या से जी घबराता है, लेकिन युद्ध वाली हिंसा, या उल्मादन के 
और पूजी के अमित केन्द्रीकरण से होने वाली व्यापक श्रोर यूद्रम हिसा, 
हमको प्रिय लग सकती है | यह सिफ “बृहत्ता' की माया है | स्थूल आँख 
गुण तक नहीं पहुँचती, परिमाण पर मट्कती है | मशीन इसी से मोहती 
है और मनुष्य पर विजय पाती है। इससे बचना जितना कठिन है, उतना 
ही आवश्यक भी है। राजनीतिक नेता उसी मोह को मनमे जगाकर, 
खुशहाली और तरक्की के बडे-बडे नक्शे देकर, बहुमत को साधता और 
अपना नायकत्व बॉधता है| परिमाण ((206779) के जोर से 
अक्सर गुण ((206॥77) की न्रृदि ढेंक जाती है| परिमाण की भाषा 
ड्सलिए, सांस्कृतिक इृष्ट के लिए विल्कुल विदेशी है। अ्रय-गणित, जो 
व्यक्ति को अ्रक मे ऑकता है, अन्त में स्वार्थ को प्रतिष्ठा देता है| वह 
शोषण का अल्न बनता है| 
आर्थिक आँकडे आधुनिक शिक्षित के मन पर इस कदर बैठते है 
कि उनके तल्की पारमाथिक भूमिका के बारे में सावधान होने का 
अवकाश नहीं सकता । प्लानिंग बढ हो; ते छोगे मोटे की सुख-सुविधा 
इतनी तुच्छु लगती है कि उसपर अटकना मूखंता प्रतीत हो आती है। 


इसी से भाव से अधिक प्रभाव का महत्व हो बनता है। राजनीति 
आदमी को नहीं देखती, उसके प्रभाव को देखती है| प्रभाव में उसका 
बाजार-भाव है | उतका अन्तरग भाव क्या है, यह विचार अनावश्यक 
होता है। तब प्रभाव बढाना इष्ट होता ओर माव-शुद्धि व्यर्थ होती है। 
लौकिक प्रतिष्ठा आत्म-निष्ठा से बड़ी और गौरव की चीज बन जाती है। 


संसक्षति के लिए यह भारी खतरा है | यह ्रॉकिक और पारिमणिक 
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दर्शन | भौतिक क्या, इसे ऐन्द्रिगिक दर्शन कहना चाहिए। मन मारकर 
तन सजाने की वात समझदारी की तो समझी नहीं जा सकती | फिर भी 
उधर दौड दीखती है । 


पर मानवात्मा अ्रपने विद्द्ध अधिक काल जा न सकेगा | संस्कृति 
विकृति की जकड से छुटकारा पायगी ओर राष्ट्रवाद मानवता को वहुत 
काल छावनियों भे बॉय्कर कठा-फथा नहीं रख सकेगा। प्रझृत मानव 
अपने को और अपनी एकता को प्रहचानेगा और वनावटी गव॑ उसके 
अयास की राह से सहज भाव मे गिर रहेंगे | 
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२१ फरवरी को यहाँ दिल्ली मे अ० भा० काँग्रेस कमेटी की बैठक 
हुई | राजनीति राज चलाने या पाने की नीति है। राज शक्ति से वनता 
श्रौर चलता है। इसलिए शक्ति की ही वह नीति है| पर, गाँधी जी 
गए तो ऐसा मालूम हुआ कि एक नई ताकत की राह वना गए हैं । वह 
कमजोरी मे से निकली हुईं ताकत, वल नहीं, उल्टी अबलता की ताकत | 
यह विरोधाभास लगता है, पर अहिंसा बैंही ही ताकत नहीं तो और क्या 
है ! गाँधीजी से मात्रूम हुआ कि निर्वलों को भी अपनी निबलता पीछे 
रखने की जरूरत नहीं है। वलशाली के मुकाबले शायद आगे निर्बल 
को ही आना ओर जमना होगा । 

वह जो हो, वेठक के हाल के वाहर ही भाई राजाराम जी मिले | 
टोक कर वोले---“जनवाणी के लिए कुछ ठम्हे लिखना है।” मैंने श्रपने 
को वचाया। एक तो इधर कुछ लिखते वना नहीं है, दूतरे जो 
लिखा है या लिख सकता हैँ वह श्रात्मापेज्ञी है। पारतव की 
और से उसका मूल्य शूत्य हो सकता है। जिसको आक्नेक्टिव 
कहते है, वह रुख भेरे पास नहीं है। यथा वस्तुता से अनजान भी 
हैं । अ्रत्र 'जनवाणी' तो समाजवादी पत्रिका है। समाजवादी 
सत्य मुझ पर या तुम पर निर्भर नहीं है, वह अपने आप में सत्य 
है | वह समाज सन्व॒न्धी वेजानिक सत्य है । लोग कहते हैं, यदि सचमुच 
वैज्ञानिक हो तो वह समाजवाद, सोशलिज्म नहीं; साम्यवाद, कम्यू- 
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निज्म होगा | लेकिन उस भेदामेद की परख मुझे नहीं है । जिसका सत्य 

निरपेत्ञ है और बस्तुस्यित है, वह निर्मम और वैज्ञानिक क्यो न होगा 

इस तरह मैंने माना था कि 'जनवार्णा' के लायक मे क्या लिख सकू गा । 
फिर हाल के अन्दर गए और सामने कारवाई शुरू हुई | 


वहाँ काम-काजी लोग ये, जिनके समय का मूल्य है और व्यक्तित्व 
का वजन । देश की वागडोर जिनके हाथो में है, वे जन प्रायः समी वहाँ 
थे | ऐसी कामकाजी बैठक में श्री जयप्रकाश नारावणु के मु ह से सस्कृति' 
शब्द सुना तो मै चोका | कारण, वह शब्द हवाई है| उसमे मव्यता है 
और कविता दै। इस तरह उसमे भल्ा-मोलापन है, जो काम के वक्त 
ढीला साबित होता है| ठोसपन नहीं है, जो चोट ले और चोट दे | 
मैंने सोचा, इस कामकाजी जमाव मे संस्कृति जैंसे निःकाम शब्द का कहीं 
से श्रनगंल प्रवेश तो नहीं हो गया 

देखा, जयप्रकाश जी धीर और लीन भाव से वोल रहे हैं। वात मे 
आग्रह हो तो मैं समझ सकता था, आवेश हो तो मी शायद यथास्थान 
होता । पर मानो वे सुनने वालो के विवेक से वात कर रहे थे | यह मुझे 
कुछ अ्रजव पर अच्छा लगा। और मैंने मान लिया कि इस माषण मे 
आईं सस्कृति निरी नारे की नहीं है, शायद लगन की भी हो | नहीं तो 
बात ऐसे भी कह्दी जाती है कि मक्के-सी मुस्तेद आर तीर-सी तीखी लगे। 
राजनीति की वात अक्सर ऐसी होकर तुरन्त फल वाली हुआ करती है। 
पर वैसा विशेष आभास न पाया, और जयग्रकाश जी को ऐसे ही बोलते 
पाया जैंसे हम आपस मे बोलते है, हौले और धीमे, तो मेरे लिए यह मानने 
से बचने का अवसर न रहा कि इनके मुंह से निकली सस्कृति शायद 
काम-काज साधने की ही युक्ति नही है वल्कि विचार ओर विवेचना के 
योग्य भी हो सकती हे । 

जयप्रकाश जी के कहने का श्राशय था कि यह जो गाधी जी को 
इसने गँवा दिया है, सो निरी धटना नहीं है। यह तो संस्कृति का ही 
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संकट दै। यह ताम्थदायिकता का विष है, जो गहरा धर करता जा रहा 
है | जात-पात १२, अलग-श्रल्ग फिरकों पर ऐसे जोर पडता गया तो 
सब खंड खंड ही न हो रहेग। ! हमारी इक्टी संस्कृति कहाँ रह जायगी [ 
यानी, साग्मरादायिकता की तरफ से श्राने बाला प्रहार गहरे संकट 
का यूचक है। 


शब्द और हो, भाव यही था | अथीत्‌ जात-पाँत के सहारे जीवन चले 
तो राज का और राजनीति का क्या होगा ! तब तीन-तैरह ही नह 
जायगा ! और, ऐहिक (सेकुलर) स्टैट के लिए जो आर्थिक प्रोग्राम 
करने वाली पार्टियाँ होगी, उनको कहाँ मौका रह जायगा ! यो भारत में 
ऐहिक लोक-राज्य ( डेमोक्रेटिक सेकुलर स्टेट ) फ़िर कैसे बन पायगा ! 
इसमें वो सन्देह्द नही कि साम्प्रदायिकता संकट है| उत्कट होने पर उसके 
श्रन्दर की नफरत बाहर रिवाल्वर लेकर बढ़ती है और हत्या को राजनीतिक 
प्रगात का साधक उपाय ठहराती है। इस तरह हिंता एक पद्धति बनती 
है और उसका उपयोग बहादुरी का लक्षण | सम्प्रदायों' के प्थर्माव मे 
से फिर और छोटे-मोटे वर्गों की थकता निकलती है और वे सद्धों के 
आधार पर श्रपने दल बॉधते और नारे उठाते है। यो जीवन सचमुच 
हिन्‍्न-मिन्‍न दो जाता श्रोर समाज एक जगल बन जाता है। 


ताम्रदायिकता की तरफ का संकट वेशक छोटा नहीं है। किन्तु 
शायद चह अतली सकट नहीं है। वह तो निदान नहीं है; निशान भर 
है | इसलिए. जो आञान्तरिक है, जो मूलभूत ,है,; शायद असली है, 
बह सकट चिंतनीय होना चाहिये | पूरे निदान और इलाज के लिए उसे 
ही पीना होगा | 


अर्थात्‌ साञरदायिकता की श्रोर से जो जहरीला ग्रह्मर संस्कृति के 
प्रतीक गाधी जी की हत्या के रूप मे हुआ, संस्कृति की दृष्टि से वह सकट 
हो सकता है। पर संस्कृति की श्रोर से परीक्षा इसमें है कि उस प्रह्मर 
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का उत्तर केसे दिया जाता है | मेरे देखते संस्कृति का प्रश्न ठीक इसी 
जगह विचारणीय है। 


संगठित धम, यानी सम्प्रदाय | उसके मुकावले संगठित राजनीति, 
यानी पार्ट भ्रथवा दल | जेसे सम्प्रदाय वैसे दल भी ऊपरी प्रहार द्वारा अपनी 
इच्छा का सुधार या परिवर्तन लाने मे विश्वास कर सकते हैं | प्रश्न है कि 
क्या एक का प्रहार संस्कृति पर सकट, और प्रत्युत्तर में दूसरे का प्रति-पद्दार 
क्या सस्कृति का समर्थन होगा ! धार्मिक सम्प्रदायो को राजनीतिक दलों के. 
पक्त मे समाप्त करना क्या सही समभा जाएगा ! 


मेरे देखते सकट शायद यह नहीं है कि हिंसा है | वह तो सदा से 
है, आगे भी शायद रहने वाली है | प्रश्न है कि हिसा पर क्या प्रति-हिंसा 
से काम लेते जाना होगा ! ऐसे क्या चक्कर कठेगा ! क्या कोई भी अलग 
होकर यह कहने वाला न होगा कि हिंसा हमे कल लेनी है और फिर लौद 
कर नहीं देनी है, हिंसा का अहिंसा से मुकाविला करना है! 


शायद जड का प्रश्न ऊपर आ जाता है| यह तो सदा से सुनते रहे हैं 
कि देखो वहाँ से तुमको, तुम्हाँरी सस्क्ृति को, जान-माल को, इज्जत-आवरू 
को संकट है | इसलिए श्राश्रो, वह दुश्मन मजबूत और हमलावर हो 
उससे पहले ही हम उस पर चढ दौंडे और उसे नेस्त-नाबूद कर दें | वह 
दुश्मन है, आओ, उसे कुचल दे | इस तरह इधर से ललकार उठाई, कि 
उधर वालो ने भी देख लिया कि वे सकट में हैं और इधर उनका दुश्मन 
मौजूद है | ऐसे पहले दुश्मन देखकर, फिर अपने को उसका दुश्मन बना 
कर, जो दुश्मनी का विष-चक्र चला दिया गया है वह सारे इतिहास 
की छाती पर (कुण्डली मार कर ऐसा बैठा है कि उसकी जकड से 
मनुष्य की जिन्दगी खुल नही पाती है ! 


ठीक है कि एक ने गाधी जी को मार डाला | कोई नहीं कह सकता 
कि गाधी जी गफलत में थे। क्या वह अपने को नहीं बचा सकते ये ! 
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क्या सारी हकूमत इस काम में काम नहीं झा सकती थी! पर नहीं आई, और 
नही आने दी गई। कारण कि यद्यपि हत्याकारी और उसके से विचार वाले 
अमुक दल की ओर से आने वाली हिंसा अवैध थी, और हकूमत की फौज 
और पुलिस वैध है--पर वैध माने जाने वाली हिंसा से भी गॉधी जी 
अवैध हिंसा का सामना करने में स्वय विश्वास नहीं करते थे | छोटी हिंसा 
को बडी से और अवैध को वेध से रोका जा सकता है | पर इससे चक्कर 
नहीं कटता, बल्कि मजबूत ही होता है। अ्रवेध हिंसा से संस्कृति को 
सकट है, लेकिन बैध हिंसा मे भी सस्कृति की सेवा नहीं है | 


ऊपर की बात सैद्धान्तिक और व्यवहार से श्रद्वृती लग सकती है, 
लेकिन सस्कृति के सकट का यदि प्रश्न है तो वह नितात विचारणीय है । 
बल्कि वही एक बात विचारणोय है| 


दल धार्मिक मतवादों को ऊपर उठा कर जुट सकते है, जैसे मारत में 
हुआ है। इसी धर्मवाद के आधार पर यहाँ विभाजन हुआ श्रोर पाकिस्तान 
बन गया | गाधीजी के नेतृत्व मे काँग्रे स ने सदा एकराष्ट्र का सिद्धान्त माना 
था| लेकिन नीचे व्यवह्र दुई की मावना लेकर चला, श्रौर कोमे दो नहीं तो 
हकूमतें दो बनी ही | सदियों से हिन्दुस्तान में बसनेवाले सब लोगो के बीच 
इकट्ठापन बढ़ता चला आ रहा था, जो अनिवार्य ही था, कि अंग्र जो 
, के आने से यह काम रुक गया | अ्रग्नज उनके बीच मु सिफ बनकर रहा 
और हिन्दु-मुसलमान की गैरियत जो बराबर कम होते जाने को लाचार थी 
उस अंग्रेज के सहारे हरी ही बनी रही । फिर भी यह पराया-पन ऊपरी था, 
वही तक जहाँ तक राजनीति की पहुँच थी। धरवी से और मेहनत से 
लगकर रहने वाला औसत इन्सान, हिन्दु या मुतलमान, मिल जुल कर 
रहता था। उन दोनो के दरमियान हर तरह का लेन-देन का रिश्ता था | 
छोटे-मोटे किस्से खुद सबूत थे उस रिश्ते के। यानी तरह-तरह के रीति- 
नीति के, मेल-ब्यौहार के नातो से सारा हिन्दुस्तान एक तरह की हिन्दुस्ता- 
नियत मे मिलता जा रहा था। श्रग्नज के जाते-जाते हिन्दुस्तान के 
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हुकडे जो हुए, तो यह सदियों से चल्ली आती हुईं कुदरत की कोशिश के 
खिलाफ काम था | हकूमत में और सियासत मे रहने वालों के दिमाग कुछ 
इस दुई के आदी और हिमायती हो भी गए हो, भुल्क का दिल इसके 
लिए तैयार न था। वहाँ से जो गुस्सा और तनाव, मुसीवन और 
तबाही, बरपा हुईं उसे कौन नहीं जानता | यह संत्कृति के खिलाफकाम था, ' 
यह सस्कृृति जिससे इन्सानियत छूट नहीं सकती और जिसकी टेक पर मानव 
जाति को बढ़ना होगा |उस कसौटी पर सियासतें और हकूमतें कसी जाएगी 
और फेक दी जायेगी | वही इतिहास के लिये कतौटी बनेगी ओर सब राज 
नीतियो का फैसला करेगी । हिन्दुस्तान मे धर्म के आधार पर, तो यूरोप 
में जातियों के आधार पर काम काज चलाया गया। मगर वहाँ लडाइयॉ 
” ज्यादा हुई, कत्ल और ख़ून ज्यादे हुआ, और कही जाने वाली सम्यता भी 
शायद ज्यादे हुई | वहाँ की ज़िन्दगी तियासत को लेकर उसमें अलग 
अलग नाम और नारे ईजाद करके जुठाई श्रौर समेठी जाती है ।। हिन्दू 
और मुसलमान के बींच की नफरत फासिस्ट और कम्यूनिस्य की आपसी 
घृणा से क्या कुछ अलग तरीके की चीज है ! राजनीतिक होने से क्या 
उस नफरत की संभावनाएं मीठी बन जाती हैं ! क्या वह कम हशंस 
और कम भीषण होती है ! 


संस्कृति का यदि प्रश्न है, तो क्या धामिक्र, क्या राजनीतिक, या क्या 
दूसरे तात्विक, सब मतवार्दों के लिए एक सो खतंत्रता और एक-सी 
मर्यादा होनी चाहिए। धामिक होने के कारण एक मतवाद अधिक 
प्रभावक और गहरा हो सकता है, इसी से किसी नये फेशन के प्रचलित 
राजनीतिक मतवाद को सामने करके उसे अधिक स्वच्छुन्दता देने का कोई 
मौका नही होना चाहिए। मानव सम्बन्धों को लेकर संस्कृति बनती है | 
उन सम्बन्धो मे जब हिंसा आती है तभी विक्ृति श्राती और सस्कृति के 
लिए, संकट उपस्थित होता है। धर्म-त्षेत्र के विद थ और, विम्नह को राज 
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और उंमने देते में लोकेर रीपे देने'सें हीं संस्कृति रक्षा और सेवों है 
जयेंगी; इसे भ्रम ही मार्मनी  चोहिएं । 

इसलिए प्रशृगं, नहीं हैं, राष्ट्रीय, स्वयं: सतरक्॑ उंच्रि, हिंदू. महांतभा,या 
' काँग्रेस का, श्रुय्षा राष्ट्रीयंश और सम्प्रदाश्निकता का भी, कया अपर में स्व 
सिद्ध, पर्म, ठहर कं राष्ट्रीय! एक उथली साम्क्र्यिकिता, ही नहीं'रह 
जाती ! और ग्प्रद्यकं, फ़िर वें धमं केआधार पं. ही बने हो, पंगा 

नोजायर्ज होनें।लायक,सममे जायेंगे ! ऐसांझेंगी,तो ध्चंमुत्त वहूँ 

संस्कृतिं:के लिए. बड़े. मारी संकठ का, दिल्त होगा. | 


गाँवी' जी रा्ट के पिठों ये; सी क्यों! क्योंकिकें संयको2-ससरवेव्यक्तियो; 
समूहों; संस्थोन्नों और संगठनों की श्रवरकीश: देखें? ये।। ड्रिमोक्नोर्ी 
का यहीं नहीं, तों/दूसरोँ' क्‍्यी अ्रेथे-हैं! ! 'िम्ोक्सी कतार; को अंस्दर 
तेकरे चह्लनें- वाली' भारतीय संस्कृति-गांधी'जी'के/झथो. पूरी तरह: 
और अ्रतिप्ित हुई| कार्रण,,ऊहोंने बैर/ की राजनीति के बीज, पिकें! की 
धर्म-नीतिःकों: प्रतिक्ठित किया।। 


क्यी हम मानें कि हिंसाँ जीती; गाँधी जी हारे (' गॉर्धी जी की मुह 
इसका जवाब है । वह मृत्यु उनके लिये अ्मरता की मुहर बंधी है!| और 
उतसे बडी पराजय हिंसा के लिए दूसरी हो नहीं उकती | 

तो सेस्कृति को संवोल इस जंगई है' कि.हम॑ पुर को, द पे-को कैसे 

तें'! अपने से बाहर के है पे और पुंणों की अंपने अन्दर की निरता,से 
जवाब देंनें लॉग हंस नहीं है, और एंक तंरह के बेर से ही उसे कॉटने 
चलते हैं, तो यह तर्कारितां कीं हार और विकार और संहार'की 
जीत॑ हैं । 


सचमुप।गांधी जी-के बाद भांरत कंतैंटी।पर हैं;।, उनकी उत्तराधिकारी 
ओर उनके नाम सेग्स्फूर्ति औरुसहारा लेंगे वाली।सजनीतिक पार्दियों मोझे। 
ले कि उनकी परीक्षा है | गाँधी जी की टेक थी कि हकूमते चाहे दो हो यई 


संस्कृति भोर संकट १७४६ 


हें; हिन्दुत्तान'के दिल दो * नहीं" हो गए-हैं।" कर स के द्वारा संस्कृति की 
सेवा या रक्ता होनी है, तो उतको वह बनना होगा जो हिन्दुलान- के समूचे- 
संयुक्त हृदय की प्रतिध्वनि-दे। उसमे्वस्के-लिए, समाई हो | श्रहकार में 
अपने को, इतना- सही मानने वाले हो सकते ,है. कि, जिन्हे सत्ता हथियानाः 
इतना; जरूरी, मालूम हो कि श्रपनी राह के विष्न-को हिंसा से दूर करनाः 
वे पुर्यकर्म गिने.| उत्तका इल़ाज- हकूमत जो चाहे करें। यो-हर मत 
ओर हर व्यक्ति को होंनें का, और अ्रपना मान रखते का, अधिकार है और 
हर सस्था, अपने तन्त्र में स्वाधीन है। इस तरह डिंमोक्रसी की, अपना 
सार हमेशा के लिए अह्िसा को जान और मान! लेना है | 

किन्तु व्यवहार की राजनीति का तक. अपना,है । वह शक्ति का तक 
है.। विचार-और व्यक्ति-तात्कालिक शक्ति की,अप्रेज्षा से ही वहाँ विज्ञा: 
रणीय, वनतेःहें;। वह: दलबद्ध प्रवृत्ति है.। दल्लों,मे.बह: अपना. हिसात़ 
विठाएंगी श्रौर उनके बीच जय-पराजय.की युक्तियाँ स्वेगी, | अमुक 
दुर्घटना उसके लिए अमुक वर्ग या दल को मिटाने का अवसर ही देने 
वाली दीखेगी | यह व्यावहारिक राजनीति, पावर-पालिंटिंक्स, पहले तो 
भारत का ही मेल नहीं साध सकती, फिर हिन्दुस्तान और पाकिस्तान का 
मेल, जो कि असली और दिली समस्या है, वह.तो उठके गुमान में भी 
आ नहीं सकता है 

राजकीय समत्या भारत की अलग देख ली जावे; किन्तु सास्कृतिक 
समस्या उस तरह्पाकिस्वान-को,और- फलतः मुसलगन को अलग कटा 
हुआ-मानकर चेन नहीं पा सकती | यहा संस्कृति को, निर्विशिष्द और 
समग्र भाव-मे लिया है-। विशिष्ट और सीमित और नामघारी संस्कृति, जो 
इत्सान से-अधिक- विद्यन की है, उसकी चज्नो यहा नहीं है.। 

गाँधी जी नें'भारत-की राष्ट्रीयता 'को उसः बुनियाद पर-रखा जहाँ 
जाति; धर्म, और वणु-आदिं भेदों 'का महत्व/नहीं है? वहा सब समात, हैं 
और सब-के” लिये” समाई हैं । धर्म - के. विविध; रूपों - अथवा "श्री: 


१८७० पूर्वोदिय 


की रक्षा कस्ते हुए- उसकी श्रखंडता, उसकी आत्मा की एकता, को 
उन्होने जगाया - और चलते चलते गुहार दी -- 


हेएबर श्रल्लाह तेरे नाम 


. हिन्दू मुतलमान की, काँग्रेस कम्यू निस्ट की, मेरी तेरी यदि यह लड़ाई थी 
कि हिन्दुस्तान ( का राज़ ) तेरा नहीं मेरा है, तो गाँधी ने कहा कि हिन्दु 
स्तान के मालिक ते वे हैं जो धरती मे पसीना डालते और वहाँ से सब 
के लिये श्रन्न उगाते हैँ | वे वस उत्पादन ही अपना भाग मानकर वाकी 
लट-खतोट का काम वाचालों के लिये छोड़ देते है | इसलिए हिन्दुं 
स्तान किसी का है तो उसका है जो इन मूक महनती जनता का अ्रकिचन 
सेवक है, जो यह सेवा मानों प्रायश्चित की भावना से करता है । इसी 
तरह धर्म के भामले मे ईश्वर श्रोर अल्लाह को एक पुकार में मिला 
कर उन्होंने वृता दिया कि भगवान किती का नहीं है, सबका है) थ्रोर जो 
अपनी कुरवानी देता है उसे पाता है। 

संक्षेप में संस्कृति को संकट किसी दल अथवा मतसे नहीं हो सकता, 
क्योंकि वह वस्तु दल-ात या भतवादी है ही नहीं। जिन्दगी की प्रशृत्ति 
आर्थिक योजनाओं के अधीन चले, आथिक व यजनीतिक दृष्टिकोण से चले, 
या फिर कोई अ्रपने किली दूसरे दृष्टि बिन्दु से या दूसरे कार्यक्रम से 
चलाये--उस सब के सम्बन्ध में संस्कृति का कुछ मतामत नहीं है। 
आदमी का श्रादमी पर प्रहमर न हो, दवाव न हो, असम्मान न हो, वहिकि 
हर दो के वीच सहानुभूति, सम्भान और सहयोग का सम्बन्ध हो; हर दों' 
पंडौसी भाईचारा रखें, अ्र्थ-तम्बन्ध सहकार के आधार पर हो, सम्रार्ज. 
स्वेच्छित-सहयोग पर बने और व्यक्तित्व की निजता को अ्रवसर और 
अवकाश हो--ये 'स्कृति की आवश्यकताए' और लक्षण हैं | वेशक हर- 
एक- की निजता श्रल्षण श्रौर श्रनोखी होने के कारण तमस्थाए' होगी और 
संघष ,होंगे,' लेकिन यदि उन संघर्षो मे मी सद्भाव रह सका तो जिन्दगी 
क,और भरापूरा, विविध और सुन्दर बनाने वाले वे होगे | इस तरह मत 
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भेद बड़ी पवित्र ओर मूल्यवान वस्तु होगी, क्योकि वह अपनी अपनी 
ईमानदारी की पहचान होगी | हरेक का व्यक्तित्व श्रपने में पुष्ट श्रोर 
इसलिए, किसी कदर दूसरे से मिन्‍न होगा, तभी परस्पर सहयोग और तह- 
कार कीमती भी हो सकेगा |झ्र तभी डिसोक्रेसी केवल संख्या की और 
वोट की, भीड की, चीज न रहेगी, वल्कि वह होगी जो कि होनी चाहिए | 
यानी प्रत्येक की स्वाधीन चेतना को वह वल देगी और उसकी श्रावाज 
शुद्ध विवेक की यानी संश्ल्ष्ट मानवता की होगी | 


$ ४५ 


रेंगी का भोवों भोर सेंसकृति 


एक लेख मेरे देखने मे आया, “रोटी के मोर्चे पर संस्कृति के गीत।” 
अपना शीर्षक मैंने वही से लिया है| उत्के लिए लेखक का आभार 
मानना और उनसे क्षमा माग लेना जरुरी है | 

वह तो लेख क्या एक गद्य काव्य ही है | सुन्दर श्रोर भावुक | कला 
आर भावुकता के योग से कठोर भी मनोरम दीख पडता है; लेकिन इस 
जगह मनोहर मुझे प्रयोजनीय नहीं है | प्रयोजनीय है मोचों; यानी उसको 
सममभना | मोर्चे पर जा डटने से पहले मैं उस मोर्चे को जान लेना चाहता 
हूँ। शेट्टी को तो मैं जानता हूँ, भूख और मोग दोनो के द्वारा ही। 
लेकिन उसका मोर्चा वया चीज है, यह शायद गवेपणा की वस्तु है। यह 
भी पाना होगा कि फिर संस्कृति से उसकी क्या सगति है। 

रोटी का एक मोर्चा तो मेरे यहाँ भी कायम है | उसका नाम है चोका । 
एक थाली में ककक्‍्कू, कुम्मो, और कुन्ने बैठते हैं तो अक्सर मोच्ों गरम 
देखता हूँ। छीन-भपट होती है, ले-दे मचती है, फिर मीठा उनहार-मनुहार 
भीहेता है | उस चौके के और भी पहलू है। एक, णहिणी जो कि खाना 
बनाती है । दो, स्वामी जो सादर पहले जिमाये जाते हैं | तीन, कहारिन जो 
रोटी के जूठे बतंन मॉजती और वचा-खुचा पाने की जुगत में रहती है। 
प्र सबके बाद मेहतर जो बासी ओर जूठन बचने पर अपना हक जमाता 
है। चोका यदि मेर्चा है तो इन सबके लिए उसका रूप अलग-अलग है | 
थति महाशय के लिए वह रूप पैसा है, पत्नी के लिए सेवा, कहारिन के 
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लिए ज्ञाकरी और मेहतर-के लिए'भीख । बज्जो के लिये बह एक-ही साथ 
फ्लीड़ा और-कुश्ती का अखाड़ा है | 


लेकिन मैं जानता हूँ कि प्रश्न व्यक्तिगत नही है, पॉरिवारिक-भी भही 
है'। इस पद्धति से' सब का 'अपना-अपना 'होकर त्ती म्रश्न विखर जाता है 
और शायद तब गंठीला भीन्‍चद उतना नहीं'रूता | पर-नही, भश्न का 
वह रूप निर्वैथक्तिक नहीं है| निर्वेबक्तिक ही वैशनिक होता है।। अतः 
भोचों असल वह है जो निर्वैथक्तिक है, सामाजिक है, सार्वजनिक है | इस 
लिए वह राजनीतिक और तात्विक है | 

निस्सदेह दिमाग-पर-बहाँ तक जाने में जोर पढता है जहा रोटो -का 
और्चा इस कदर ऋतिकारी है कि स्थूल रोटी का जास्ता उससे नहीं -रहता, 
खालिस मोर्चा ही मोर्चा रह-जाता है । जोर पडता है डूसी से वह 
महत्वपूर्ण है | 

उस रोटी को जानना आसान है जो गेहूँ सेवनती है,-चनाने मे जिसके 
तरह तरह की 'मेहनत'लगठी है, और जो भूख भरती है । पर वह 
'रोटी, जिसका सम्बन्ध न तो गेहूँ से है, न श्रम से” है, बल्कि सीधा सम्बन्ध 
क्रोति से और 'मोच से है, इतनी गहन और 'सूदम हो जाती है 
कि उसे मुदठी'मे लिना>ओर पेटन्मी डॉलना संभव नहीं हो पाता। वह 
दिमाग की चीज सालूम होती है |अगर वह किसी की भूख मिथती या 
बढ़ाती है'तो शायद दिसाग चाले के दिमाग की ही | 


रोटी का मोर्चा इस तरह उनका नहीं माल्ूस होता जो पेट के भूखे हैं, 
बृह उनका है जो भूखे द्विमाग के हैं। वह मोर्चा द्विमागियों का है| 


एक मन्दिर क़े द्वार पर अक्सर देखते हैं कि भुखमरों की -पाँत लगी 
'है'। 'भूखो “की पात 'मे'लाना छोटी खात नहीं'है | उनके लिए भीड और 
'ुएंड'ही-प्रकृत-है | लेकित वह लाला, जो गिनती की रोटी लाते हैं. और 
'मिन-गिनकर ही हन्हे दे'संकते ैं,'होहल्ला पसन्द “नहीं ऋषते, तस्तीव 
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पसन्द करते हैं। इसलिए एक को एक ही रोटी मिशे, यह सुमीता अपनी 
आर से लाला जी को दैने के लिए भुखमरो ने पाँत बाँधना सीख जिया 
है | जब तक पंक्ति है, तव तक शायद मोर्चे का पूण मजा हमको उस 
दृश्य मे नहीं दीखेगा | पर बहुधा पात टूट जाती है और छीन-भपट चल 
पव्ती है | रोटी के मोचे का चित्र उससे हृबहू श्रोर कहाँ मिलेगा, 
जानता नहीं हूँ। 

रोटी को चौके से तोड लीजिये और मोचे से जोड दीजिये | चौके से 
जुडकर वह भ्रम की और व्यवस्था की वस्तु हो जाती है। लेकिन इसमें 
मोर्चे की हानि है| क्रॉति भोचें के सिवाय कही और से नहीं निकलनी 
है | इससे रोटी के सवाल को भ्रम से जोडना खतरनाक है। यों रोटी 
बनेगी पर भोर्चा हटेगा | मोर्चे को मजबूत रखने के लिए वह नहीं होने देना 
होगा | इसलिए भूख की बात को इतना ऊ चा उठाना होगा कि भूख का 
काम हो ही न सके | कौलाहल मे शक्ति है। मख है, तमी तक कोलाइल की 
प्रवृत्ति है । भमख मिथ्ने पर शोर मचाने का चाव धीमा हो सकता है। इस- 
लिए बौद्धिक का यह कभी कर्तव्य नहीं है कि भ्रम करे या भ्रम करावे | उसका 
कत्त व्य इससे कम नहीं हो सकता कि वह क्रांति करे और क्राति कराये | 
कारण, वह बौद्धिक है, दूर की सोचता है, सुक्ठम को पकब्ता है | मूख मे से 
क्रातिकारी शक्ति जगाने का जो काम है वह उसका है। उसके लेखे क्या 
बुरा है कि भूख बढ़े। पेट की आग को राजनीति की आग बनाना उतना 
कठिन नही होगा | उस आग के जोर से ध्वंस होगा और उससे तख्ता उलट- 
पल होगा । तब नये राज्य को होना होगा ! और वह नया राज कित 
का होगा! सिवाय उनके और किनका, जिन्होंने मोच्रां बाँधा था 
ओर जिन्होंने ;[मोचें से कम का कोई काम नहीं किया था| 
बौद्धिक की बुद्धि आतपास क्यों रहे, वह शक्ति के स्रोत, उसके 
मंत्र-तंत्र-यंत्र को हस्तगठ करने की सोचने तक क्यो न जाय | अतः कोई 
मजबूरी नहीं हे कि बौद्धिक श्रमिक बने। अग्रेजी भाषा, उसके द्वारा 
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विश्व का इतिहा।, उसकी राजनीति और उसका अर्थशास्त्र उसने व्यर्थ 
ही नहीं पढ़ा । वेपदा रहता तो कदाचित्‌ श्रमिक उसे वनना पड भी सकता 
था | पढ़-लिखकर भोला किसान मजदूर बननेवाला वह नहीं है। हाँ, 
नेता उनका वन सकता है | श्रमिक तो अश्रव वह बनेगा हीः 
क्यों । अलबत्ता धनिक्र' न वन सका, तो धनिक का दुश्मन वनना 
तो उतना असभव कार्य नहीं है | उस पर्दधात से एक दिन धनिक के सिर 
पर प्रभु बनकर बैठने की तरकीव निकल श्रा सकती है। वौद्धिक बनकर, 
बुद्धि पैनाकर वह इतना भी नहीं कर सका तो उससे और क्या आशा 
की जा सकती है ! नहीं, वह प्रचार करेगा, सगठन करेगा और क्रॉति 
करके ही छोड़ेगा--क्राति, कि जिसमे श्राज का वडा आदमी पामाल दीखेगा 
ओर जनता के भख के मोर्चे पर भंडा लेकर, घोष देकर, ऊँचा उठने 
वाला नायक वहाल होगा | श्रमिक की ओर से उसकी सहानु्भात में 
वौद्धिक बर्ग को ही तो नये राज्य का अधिनायकत्व सम्हालना होगा । इसके. 
लिये खुद रोटी से ज्यादे रोटी के मोचें पर आँख रखनी होगी | 


मैं मानता हूँ कि रोटी के मोर्चे पर संस्कृति नहीं चाहिए, संस्कृति का 
गीत नहीं चाहिए | मेरे विचार मे वहाँ रोटी और रोटी का श्रम भी उतनाः 
नहीं चाहिए | वहाँ मोचों चाहिए, गीत भी मोर्च का ही चाहिए और 
मोचे को चेताने के लिए रोटी से ज्यादे उसका श्रमाव चाहिए वहाँ तीखी: 
आर बाँकी राजनीति चाहिए | रोटी के लिये प्लान वन सकते है, स्कीमे 
वन सकती हैं, लैक्चर वन सकते हैं, और मार्च-कूच के नक्शे वन सकते 
हैं। क्योंकि इन सबकी मोर्चे से संगति है, और स्वयं रोटी से संगति 
नही है | 

रोटी के मोर्चे मुझे इस तरह दो ही दिखाई देते हैं| घर-घर जो उस 
के लिए मेहनत हो रही है, नाज उगाया जा रहा है, चक्की पीसी जा रही 
है, वह तो ठडे भ्रम की बात है| इसलिए बह तो मो्च के नाम पर 
उतनी विचारणीय नहीं है | उतके लिए विचार से श्रंघक्र लगन और 
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ब्रात' तै' भ्रमिक क्ाम- चाहिए । उसके लिएधयज़ की 'बात करने “और राज 
'कीज्वाह करने से'अधिक ' खयं कम न/काम्र-वला “लेने आओर-अधिकसे- 
अधिक 'उपलाने की दरकार-हीगी ।“इसते उत्तेंमेवाकत चतिग्र) काम 
अधिक-वन चलेगा “अतः उत्तकी लात इथाहै'। मोर्चे अतलकक दो हैं- 
(१) जिस पर उपकारी'है,' (२) निएके ऊपरकरातिकारी है। 


१--उपकारी रोटी का सफल मीज्रों बना पाता है। 
है यह भी सकता था कि मिखारी भिखारी न रूता, वह 
नागरिक होता और अपने हक और श्रम में से शेटी पा 
जाता | उपकारी उस संभावना पर जाना नहीं चाहता । रोटी के 
लिए उपके श्रागे हाथ पतारने वाले नहीं होंगे, तो वह रोटी बाँटने का 
काम कैसे कर सकेगा ! वह काम तो अच्छा है न । इससे उसकी ततल्ली 
मिलती है | स्वय तो उसे भोग श्रीर श्राराम में रहूना पढता है। इस 
काम में लगता है कि वह मम कर रहांहै। धर्म का अवपर खोने की 
बात उस मावनाशील के मन में क्‍यों आने लगी | इसलिए उतका मुख्य 
'लाम यह-नही-है'कि भूखे'को 'सैटी मिल जाय, उसमें यह भी “शामिल है 
'कि-उसके अपने! हाथो-से धृंटकर धह सेटी उनको मिले | 'वह-धन के रूप 
मैं'रोटी उनसे खींचता*है।!फिर।द्वान/फ़ि रूप'मे वही उन्हें “देता है | “इससे 
लाभ ग्रह-होताहै किम्मोरषा पैदा: होता है | सर्डति/से जीददी स्झादमी-े, 
'इस व्यवस्था से शक्क/उनमें'दानी और दूसरा दृवनीय श्त्तता 'है।। '्यप्ीर 
आर गरीब का लोप हेने-से'भोचे का भजा-कंम-भ, हो जाग्रगा ! 


२--दृहतरा मोर्चा जो उतसे बडा है राजनीतिक विचारक और #ऋंति 
के कर्मचारी की कला-लृष्टि है। 'ऐ, भूखे लोगो, तुम भूखे हो न! /आश्री में 
तुम्हें' धवर्गकी'राह बतौता हैं. वहाँ सेंटीरही' नहीं है, अमन गवाह प्र कुछ 
हिै।” बह देखो'“दीजा !उसके लिए/शोती; कुछ करोगे !जो लाओ;मुभे 
ओट दो'।'''ओ ईतिपरी,झुनमेंरीगबीट भुखेक्रीरोटी'फी-वीट /है, जब 
कि तेरा बैशमानी की! ' '#ह अवश्य “कहता है : क्रिसब्रफ़ी रोटी मिले; 
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लेकिन उसके अप्रैने हॉथो' से चेंट्कर मिते'। 'अपनीस्जंगह पर अ्प॑नी मेदमत 
सि<हर फीई+खगर 'भ्रपनी' रोटी कमा'शैगा तो इस तरह 'शजनीतिक शक्ति 
केएकन्र होने का अवपर केसे आयेगा ।बोट केशशेस्ते से पहले सबकी रोटी 
एकत्र करकेःअपने पासःकरली जाय, तंब' फिर उनकी बरांवर बरावर बाँयने 
का काम हम कर ही लेंगे | ऐसे पार्टी स्टेट के माध्यम से 'सब "मे एकता 
रहेगी और रोटी केन्द्र से वेंटी होने के कारण समता भी सव जगह समतल 
रहेगी । रोटी अपने हाथ से दूसरे को दी जाब, इसका स्वाद एक अलग 
ही चीज-है | सव को सहज भाव से रोटी मिलते जाने से वह स्वाद पूरा 
नहीं हो पाता,.इसके लिए मोर्चा बनाना ज़रूरी होता है.। जिसको कहते हैं 
राष्ट्रीयकरण, सरकारीकरण, वह बहुत कुछ यही मोर्चावन्दी है| दस 
हजार मिल मजदूर एक मिल-मालिक से अपनी रोटी पाते हैं। पॉच लाख 
कलम के मजदूर वलक एक सरकार से 'रोजी पाते है। .लाखों-करोड़ों 
ग्रजाजन शासनासन पर बैठे रजन्य जनो की.कृषा से साँस लेते और पेट 
पालते हैं। इस अ्रधिकार-भोग का सुभीता मोर्चा खडा किये विना कैसे वन 
संकता' है | इंससे 'ऐ नागरिकों | पार्टों अनुशासन में पाँत बनाकर बैठो | 
नम्बर आ्राये तव'अपना नाम बोलना 'ओऔर वोट देना | उसके वाद तुम्हारी 
तरफ से हम जायेंगे-ओर सब रोटी जहाँ जमा हैं;वहाँ से लाकर वरावर वराबर 
'ुम' मे बाटन्देंगे | जानते हो तुम क्यों भूखे हो ! 'क्योंकि अव्बंल-तो एक 
शैटियो का ढेर नही है ।-कुछ अ्रपने चौके खाते हैं | रोंटी, जो किसी की 
निजी सम्पेत्ति्है, “वही तो मुसीबत है | तुम!हमे -मौका'दो कि “छीनकर 
पहले सबकी रोटियों का एक डा 'ढेर"लंगा दें/ फिर देखना कि'हम सबकी 
'पूरी तरह पेट भर कर देते हैं कि नहीं | परसावधान ! 'हम'ही है जो 
तुम्हरा पेट भरेगे । 'उस अधिकार की जगह कही दूसरों को पहुँचने दिया 
तो गजब ही'ही जावगा !' 


अह रोटी का दूसरा-मोस्वा “उसके हाथ-नहीं है जिस-केःहाथ'में पकी 
'पकाई सैटी है | -यह-उनके-पात'है जिनके हाथ खाली हैं, इसते जिनके 


ष्ष्ह्‌ 
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पास, रोटी के बडे वायदे ओर नवशे हैं। वायदे छोटे होने की वजह नहीं 
है, इससे मोर्चा भी बडा है। घन की कृत हो सकती है, आ्रशाएँ अकृत 
है। इसलिये आशां पर भूख को श्रौर भूखों को पालने वालों का रोटी 
का यह मोर्चा सचमुच ही उपकारियों के मोस्वे से बहुत जबर्दस्त और 
ताकतवर होता है ! 


इन दोनों से वाहर तीसरे मोर्चे की मुझे खबर नहीं है | तीतरे जन 
शायद वे हैं जिन्हें रोटी के लिये सहयोग और श्रम करना पडता है | तीसरे 
इसलिये कि कोलाहल मे भूख श्रोर भूखों के नाम पर पेटमभरों के जो दो 
पक्ष सामने आते हैं, मोचावन्द तौर पर वे ही सामने दिखाई देते हैं | श्रसल 
भूख और श्रसल रोटी की उपज और मींग के लोग तो ओ्ोट में पडकर 
तीसरे बनने को ही रह जाते हैं। वे मोर्चा नही रोटी चाहते हैं और श्रपने 
श्रम में से रोटी निकालने में उन्हे कोई आपत्ति नहीं है। वे शब्द के नही 
श्रम के लोग हैं, नेता जाति के नहीं जनता-विरादरी के हैं| 


अतः प्रश्न मो का नहीं है | प्रश्न यह है कि बिना मोर्चे सीधे 
सात्विक भ्रम में से रोठी मिलना क्‍या संभव न बन सकेगा ! 


निश्चय ही रोटी श्रगर मोर्चाबन्दी मे से मिलनी है तो श्रम का 
शोषण कभी समाप्त न होगा | तब चालाक ही होंगे जो श्रमिक का पेट 
भरने वाले बनकर उनपर हुकूमत जमायेगे। अगर शोषण को मिव्ना है 
तो जीवन भे श्रम को अपना स्थान पाना होगा और मोस्वावादियों को 
माच से छुटाकर अ्रसल काम मे लगाना होगा । 

राजनीति की लप्फाजी:गूगे और अ्रपढ मेहनती को कब तक 
भरमाती और बहकाती रहेगी ! क्‍या मोर्चा सुलगा कर उस पर अपनी 
हांडी पकाने वालो के लिये ईंधन बनना ही जनता का काम रहे चला 
जायगा ! 

समय है कि राजनीति का भूत हम पर से उतरे | सब दल सोचते हैं 
कि सत्ता श्रा भर जाय हमारे हाथ में एकबार, तो बस हम यह और बह 
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करके धरती पर स्वर्ग चुटकियों मे ला विठायेंगे। ऐसे उठ्ेपियों के 
पीछे चलाकर शब्दवादियों ने जगत मे त्राहि-त्राहि मचा दी है | 

बस यहीं संस्कृति की सगति है | राजनीतिक क्या शिकारी ही रहेगा! 
वह सस्कारी न बनेगा ! अपनी वासनाओ्ं को वह खुली छुट्टी ही 
देगा कि उन्हे लगाम भी देना वह जानेगा ! सच यह है कि सस्क्ृति के 
सिवा यह किसी और का काम नहीं है कि होडबाजों ओर स्पद्धावादियों के 
गिरोहो शोर मोचों' के बीच बह उस निरीह मानव की प्रतिष्ठा करे जिस के 
पास स्नेह का हृदय और काम-काज के हाथ हैं। मानव-व्यक्तिव और 
मानव-श्रम की प्रतिष्ठा यदि संस्कृति की ओर से ही नहीं आयेगी तो फिर 
किस ओर से उसकी आशा की जा सकती है ! मतवादो और राष्ट्रवादों के 
दर्पोद्धत उन्मादों के बीच मानव को और मानव-जाति को भुनते मरते ही 
नहीं रहना है । इसलिये कही कोई और मोचों नहीं है, मानव व्यक्ति 
स्वयं ही वह मोर्चा है और रचनात्मक और सर्जनात्मक सब शक्तियों को 
वहाँ ही लगना है | शेष व्यथंताओं पर कान न देकर एक मानव पर टेक 
रखने वाली श्रद्धा का नाम संस्कृति है। उसके सिवा संस्कृति भी श्रौर 
कही नहीं है। और कही यदि उसकी दुहाई है तो मान लीजिये कि वह उस 
श्रोढन में इस या उस तरह की दलबन्दी ही है। 

मूल मे इस सास्क्ृतिक आधार के बिना रोटी के मो सिफ ताकत 
हथियाने ओर अ्रस्त्र-शस्त्र बढाने का साधन होगे। तब सिर्फ दो कौमे 
होती जायेंगी, एक जो खायेगी और हुकूमत करेगी, दूसरी जो उपजायेगी 
ओर भूखी रहेगी | सरकारों के वजट का असल भाग फौज और युद्ध और 
बचाव के लिये होगा और वनाना नहीं विगाडना बडा काम होगा। वह 
रंक होगा जो बनाता उपजाता है, राजा वह होगा जो विगाडता श्र 
लुथता है। संस्कृति की सावधानी के अ्रमाव मे शिकारी हमे आदर्श 
होगा ओर श्रमिक हमारे लिये नगण्य | मेच की वातें जाने-अनजाने 
वही दिन लायेगी | संस्कृति की तत्परता शायद उसे क्चा सके। 


है 
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शान्ति ; युद्ध 


शान्ति ओर युद्ध 


दुनिया एक युद्ध से मुश्किल से पार हुई है कि दूसग उसके सिर पर आ 
मेंडराया है । इससे दुनिया की आज की समस्या है शान्ति | जगह-जगह 
शान्ति के लिए सभाएँ हो रही हैं। उन लोगों की तरफ से जो सोचते हैं, 
और उनकी तरफ से भी जो करते हैं। ऐसा मालूम होता है कि सभी चाहते 
शान्ति हैं, पर पाते हैं कि जाने-अनजाने, श्रपने से या अपने वावजूद, वे 
युद्ध में बढ़े चले जा रहे हैं | 


निश्चय ही कोई युद्ध नही चाहता | युद्ध होगा, तो शस्त्रास्त्र की तैयारी 
में लगे पक्ष उसकी जिम्मेदारी सदा दूसरे पर डालेंगे। लडने वाले दोनों दल 
आप-अपने को शान्ति व,ला बतायेंगे। ओर उन्हें कूठ भी नहीं मानना होगा। 
कारण, लडाई सचमुच उन्होंने चाही नहीं है, सिफ बनाई है | इस वात को 
समझ सके तो समस्या पकडमें झा जाय | जो लडते है, वे लडना (शुरू 
करना) नहीं चाहते । लेकिन उनमे हर एक मानता है कि दूर हमला करे 
तो जवाब में लडने के सिवाय उपाय नहीं रहता । मरना जब धर्म नहीं है, 
तो धर्म जीना है | इससे जीने पर जब आ वनती हो, तव जान बचा लेना 
ही धर्म ठहरा | इस तरह सुरक्षा में शत्र्‌ को मारना या अपनी तरफ से उसको 
जान का खतरा पैदा कर देना भी आवश्यक धर्म वन आता है | हम देखें 
किलडाई यो जीने की अनिवायं शत्तं के रूप मे हमारे बीच आ जाती है । 

जगल में प्राणी का जीवन केसे चलता है ! वहाँ हरएक स्वतन्त्र है 
कि जिसको बने मारे-खाये ओर जेसे हो अपने को मारे और खाये जाने से 
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बचाये | इस प्रकार की निर्बाध स्वतन्त्रता का नाम है जंगली जीवन | 
आदमी उसी में से आया है-। शायद आज भी उसमे ही रहता है, लेकिन 
अपने रहने के ढंग को सम्य कहता है | जानवर को जंगली और श्रपने को 
सामाजिक बताता है | लेकिम अगर जीने का तरीका उसका यही है कि जो 
हो हथियाये ओर जैसे बने अपने को बचाये; तो उसको जानवर से कुछ 
दूसरा कैसे कहना होगा ! 


वन्य पशुश्रों की लडाई जिन्होंने देखी है, बताते हैं, कि अद्भुत होती 
है। कमाल की पेतरेबाजी वहाँ देख लीजिए | इधर शेर के-पास नहँदार 
पजे हैं, तो सूझर के पास तीखे दांत | इस तरह श्र॒लग-अलग खूबियों के 
हथियारों से मुकाबले मे वह चोट चलती है कि सोन्दर्य का विलज्षण चमतकार 
उपस्थित होता है | बडे लोगो के बैठकखानों मे इसीसे विलास की नही, तो 
अधिकांश वैसी ही तस्वीरें आपको मिलेंगी | इस तरह युद्ध प्राणियों का 
सबसे प्रिय खेल रहा है। उसके दबाव के तले कला-कोशल ओर ज्ञान- 
विजन वेग से खिल उभरे है| जीवन मानों उस समय रस से आ मरता 
है। नसे फरफरा उठती है और मन उमंग की पेंगे ले उछुलता है। 
जिन्दगी सूखी नहीं रह जाती, जैसे सार से भर आती है। मारने के उछाह मे 
आदमी अ्रपनी जान हथेली पर ले खुद मौत में बढ चलता है । प्राय ढेने की 
कोशिश मे प्राण पर खेल जाना उसे श्रसल जीना लगता है। 

युद्ध से यह तब होता है | इससे युद्ध को छोडना सहसा उसके वश की 
बात नहीं है | इतना उत्कृष्ट रस वह दूसरी किस चीज से पा सकता है ! 
इसलिए, जान पढ्ता है कि हम थोडे-बहुत जो शातिकाल मे रहते है, सो इस 
ढंग से कि उसके फल मे युद्ध जल्दी अ्रनिवाय हो आये | युद्ध मानो घटना 
नहीं है, वह हेतु है | हमारी जीवन-विधि का वह फलित फल है, मानों बह 
हमारी सिद्धि है। इसलिए शान्ति के सवाल को इस रूपमे देखना ठीक न 
होगा कि युद्ध से केसे बचा जाय | युद्ध द्वारा आखिर कुछ तो हम चाहते 
हैं। उस आशा को एकदम शूत्य नहीं किया जा सकता | केवल अभाव तो 
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टिकता नहीं | इससे अ्रमावात्मक होकर शान्ति कभी आने वाली नहीं है। 
वैसी तो कब्र को शान्ति है | उसके लिए चैतन्य को खोकर जड बनना धर्म 
हो जायगा | वह निष्कियता चाहती दीखेगी | वह शान्ति मानो माँगेगी कि 
हम अ्रपने को हुस्व करे, नाना निषेधी से प्राणु-प्रवाह को ज्कड बाँधे | वह 
निरन्‍्तरता की जगह स्थिरता चाहेगी और गति-मात्र, कर्म-मात्र, उसके लिए, 
भीति के कारण होगे । 


श्रादि-काल से शान्ति के साधक सन्त हमको मिलते आये है । हमसे 
मतलब विश्व के समी देशों का | श्रपने भारत को ले, तो वह बात ओर भी 
सच है | लेकिन उन महात्माश्रो ने अपनी जो शान्ति ओर मुक्ति साधी, तो 
क्या वह असल दइष्ट वस्तु थी ! क्या समाज मे व्याप्त युद्ध के प्रति उसमे 
हठात्‌ विमुखता न थी ! या समाज-मान्य युद्ध-नेता का सहारा भी न था ! 
युद्ध-जेता राजन्यों के प्रश्य मे रहकर क्‍या उन्होने श्रपनी शाति को युद्ध का 
एक तरह प्रार्थी आर शरणार्थी ही नही प्रमाणित किया ! किन्तु अपने भारत 
में हम देखते हैं कि ऋषि-मुनियों ओर सन्त-तपस्वियों की लम्बी परम्परा को 
प्रेरणा देनेवाले महापुरुष हुए राम और कृष्ण, जिन्होने युद्ध लिया ही नहीं, 
युद्ध किया | किया और जय साधी | राम और कृष्ण क्या राजा ओर 
योडा नहीं थे ! ओर पश्चिसके मसीह इंसा को कया इसलिए सूली देना 
जरुरी हुआ होगा कि वे नितान्त एवं एकान्त शान्ति-साधना मे रहे ! फाँसी 
निशत्रय ही उसको लगेगी, जो चुप ओर निष्किय न होगा, वरन्‌ प्रबल 
ओर पराक्रमी होगा| योद्धा उसे होना ही चाहिए | मुहम्मद साहब, 
जिनका धमम ही शान्ति कहलाया, क्या लडाइयों के लडने से तनिक आराम 
पा सके ! इसलिए शान्ति की वात सोचने योग्य है, तो इस कारण नहीं 
कि युद्ध से बचना है।वचानेवाली शान्ति तात्कालिक रूप से कायरकी और 
अन्तिम रूप से शव की है | वह विचार की वस्तु ही नहीं। घर-गिरस्ती वाँध- 
वर बैठनेवाला हर आदमी वैत्ती सुख-शान्ति की सेज अपने यहाँ सजाता 
श्रोर वहाँ मोग को प्रतिष्ठित करता है।इस शान्ति-मोग और उसकी 
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सुरक्षा के लिए जाने फिर क्या-कुछ नहीं हों सकता | मोटे पत्थर के किले की 
लंबी-चोडी प्रार्चीर क्या इसीलिए नहीं उठायी जाती कि अन्दर महलों की 
शान्ति अन्तुश्ण रहे ! युद्ध इसी सुख-शान्ति मे से होते हैं 


हम सब उस अपनी सुख-शान्ति को पक्की दीवारों से ओर पक्के हिसाव से 
घेरकर ऐसा सुरक्षित बना लेना चाहते हैं कि कोई उसपर न ऋपठ सके, ने 
कोई साभे को आ सके | इसीका करिश्मा है कि सब कही हाय-हाय श्रोर 
नोच-खतोट मची हुई है। भही चाह समहो के नाम पर संगठित होकर खुल 
ख़ेलती है, तो युद्ध का रंग भर लाती है | श्रपनी छोटी-मोटी शान्तियो की 
चिन्ता ओर रज्ता ही वह बारूद है, जो इकट्टी होकर ओर चिंगारी पाकर 
आसमान को अपने स्फोट से रगारण और लाल कर उठती है । तब खूब- 
सूरतियाँ खिलती हैं कि जिनको लेकर इतिहास के वर्क जगमग हो रहते हैं | 
यानी युद्ध से विमुख होकर श्रपनाई जानेवाली शान्ति खुद उस युदुघ के 
लिए ई धन है | हम नहीं लब्ते, यह कहने से लडाई कम नहीं होती, सिर्फ 
हम कम होते हैं, ओर हमारी लडाई का बोर दूसरे कम्धों पर जाकर स्थायी 
और पक्का ही बनता है। ऐसे तनखादार सिपाही पैदा होता है जिसका 
पेशा लड्ना बनता है । और युद्ध सबसे ऐश्वर्यशाली उद्योग और व्यव- 
साथ बनता है। फिर आधुनिक सेनापति कभी लडते सुना गया है ! वह 
उल्टे शान्त रहता है, जबकि सिपाही उसी की लडाई लडते हैं । बल्कि 
ओर पीछे जाइए, तो घर मे बैठा या सभा मे बोलता युद्ध-सचिव और भी 
ब-आराम श्रौर शान्त है। इसका मतलब है कि लडाई उसकी रचना 
है, इसीसे उसका लडना दूसरो पर है | पेशेवर सिपाही क्यो लडते है ! क्यो 
कि एबज में मिलने वाले वेतन-भत्ते से अपने चौथेपन मे वे कुछ घर-बारी 
सुखन-शान्ति अपने लिए जुदा पाने की श्राशा रखते हैं | हम सबकी अपनी 
अपनी शान्तियो की चिन्ता ही युद्ध की सामग्री ओर अवसर बनती है | 
इसलिए प्रश्न परऐसे विचार करना बेकार हो जाता है जैसे युद्ध का 
अभाव शान्ति हो या दोनो परस्पर विरोधी हो। ऐसे एकान्ती और सिद्धान्ती 
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बिचार से दुनिया युद्ध के लिए खुला खेत हो रती है, जिससे सिफ 
शान्तिदादी किनारा खीचने की श्रपने लिए छुट्टी पा जाते हैं।लेकिन येदोनों 
सूरते सही जिन्दगी की नहीं हैं | शान्ति यदि इष्ट है, तो सबकी श्रोर सबके 
बीच होकर इष्ट है। अन्यथा वह छुलना है| इससे प्रश्न यह होता है कि 
हम जो भारकाट के जरिये पाना और व्चाना सोचते हैं, क्या उस पाने 
और बचाने की पद्धति कुछ दूसरी मी हो सकती है ! कया श्रहिंसा का 
उपाय भी दुछ हो तकता है. ! हर वस्तुस्थितिमे किंचित्‌ अन्याय और 
असत्य गभित है। उतीके निराकरण के श्रर्थ जीवन है और जीवन में गति- 
वोध है | काल, जितका लक्षण परिणमन है, नहीं तो फिर होता ही क्यो ! 
उस गरभित असत्य आर अन्याय पर रूककर, उसे यथावत्‌ अपने मे सरी- 
कार करके, तो जीवनका और कालका प्रवाह सार्थक हो नहीं सकता | उस 
अन्याय श्रोर असत्यको इसलिए उमारते और उखाडते ही चलना होता 
है । इसीसे है कि चैतन्य का प्रतीकपुरुष विद्रोही दीखता और शहीद 
बनता है; दूसरा कुछ हो नहीं सकता। उसके द्वारा परिस्थिति पर जो चेतन्य 
अवतरित होता है, वह स्थिति मे जड जमाये खाथथों को विचलित और 
छुब्ध कर उठता है। विकास इस तरह स्थिति ओर गति के पस्पर 
प्रतिघात और ग्रत्यावत्तन द्वारा ही समन्‍न होता है। धषाफ़ ही युद्ध इसमें 
एक श्रनिवायं प्रक्रिया है | वत्तमान यदि अतीत की पीठ ही है, तो मविष्य 
को उसपर आ्राघातके रुपमे ही पडना होगा | अन्यथा वर्त्तमान भविष्य का 
आवाहन भी हो सकता है | वत्तमान पर वन्धन और अवरोध वननेवाले 
अतीत से जडित तत्व भविष्य के अवतरण को आपात मानकर उसे प्रत्याघात 
पूषेक ही लेनेको लाचार होगे | यो संघर्व में से प्रगति सधेगी | हौत में से 
ही घद्गेत यात्रा की बढ़ते चलना होगा | 


शब्द अद्देत ऊपर आरा गया है | यह शब्द भ्ड़ा का है | इसलिए मापा 
में उसे कम आना चाहिए लेकिन संहास्मे ही अगर जीवन के अर्थ और 


है ७ 


इति को नहीं देख लेना है, यदि उसमें से आगे किसी श्र्थ अ्रथवा इष्ट की 
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निष्यत्ति पाना है, तो श्रद्धा को उतना अ्रसगत नहीं मान लेना होगा । और 
शान्ति का प्रश्न श्रद्धा का प्रश्न है; वह ऐक्य की निश का प्रश्न है। जा अपने 
लिए निज की शान्ति रच बैठना चाहता है, वह काल के प्रवाह में श्रब्चन 
बनता है। वह मरने से बचना ओर श्राराम से जीना चाहता है। इन सब 
कारणों से वह महाकाल का आ्राखेट बनता है| डरते-रोते उसे जीना ओर वेसे 
ही मरना होता है । ऐसा ही व्यक्ति है, जो अपने चारो ओर पदार्थ जोब्ता 
और उसकी श्रोट में मानो गतिसे श्रोर नियतिं से बचने की थुक्ति मे चतुर 
स्वार्थ की स्थापना करता है। काल-गति ढाहती-बडधडाती हुई उसको 
छाती पर से जब चलती है, तो उसे लगता है, जेसे शान्ति का और धर्म का 
अपलाप हो रद्द है | पर वह अ्रप्रतीति है। कारण, शान्ति का धर्म हिंसा के 
अधम से मोर्चा लेता हुआ्रा ही चलने को बाध्य है | उससे किनारा काट 
चलनेवाली शान्ति क्योकि प्रतचना है; इससे यशारम्भ मे सबसे पहले वही 
स्वाद्य होती है | 


शायद ऊपर खतरनाक भाषा आरा गई | पर खतरे से बचकर सत्य की 
त्तरफ चलना केसे होगा ? शान्ति के लिए? नही, 'शान्ति के द्वारा” हमे जीना 
है | साव्य को साधन मे गभित ओर तत्सम रहना होगा | फिर उस सकल्य 
का आदमी सुरक्षा कमी खोडेगा ही नहीं। उसे मृत्युसे बचना नहीं है | 
उसे किसीसे, कुछुसे, कचना नहीं है | उसे सबसे तदाकार होना है | उसे 
सर्वात्मय से तादात्य पाना है। इसलिए जहाँ युद्ध है, वहाँ मी वह है, यद्रपि 
अहिसिक होकर है | युद्धसे अलग होनेवाली शान्ति हिंसाके लिए जबकि 
इंधन है, तब युद्ध के सम रहनेवाली श्रहिंसक कर्मपरायण शान्ति उस 
हिंसाके लिए भयावह ललकार है | ऐता शान्ति से बचने का प्रश्न स्वयं 
युद्ध के लिए उपस्थित होता है, युद्ध से बचने का प्रश्न उस शान्ति के लिए 
नही उठता । यही नही, बल्कि शान्ति का तो सतत प्रश्न है कि युद्ध कहाँ 
है, कि जहाँ हो वही बह पहुँचे और कहै--“भाई, तुम जानते हो, 
तुम्हारी वीरता सिफ कायरता है। छुम्हारे शस्त्रारत्र का भय मुझे कैसे हो 
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सकता है! वल्कि उस कारण तुभ पर दया होती है ! तुम पर संहर सवार 
है, तो लो, यह मे हूँ। मुक्त पर प्रहार कर शायद तुम पहचानों कि में 
दुश्मन नहीं हूँ, वल्कि वह हूँ, जिसके लिए तुम मव्क रहे हो | ऐसी जो 
शान्ति है, वह संसार के सवश्रेष्ठ योद्धा से अलग कही रह नहीं सकती | वह 
योजना की वस्तु नहीं, साधनाकी वस्तु है।इसीसे आज की शान्ति-योजनाएं 
युद्ध-योजकी की नक्शेवन्दी का भाग बनी देखी जाती है| योजना मे शान्ति 
नहीं है, जेसे कि फार्मूला मे आग नहीं है | सूरज होकर ही कोई धूप दे 
सकता है और शान्त होकर ही कोई शान्ति बढ़ा सकता है। अर्थात्‌ 
जमाव-जुटावसे, संख्या-गणनासे, तत्र से और यंत्र से उसका पम्बन्ध नहीं 
है। उसका सम्बन्ध आ्रात्मासे और आत्म-सस्कार से है। 


ऊपर तत्तकी वात आ गई | उसे ही व्यवहरमे उतारकर देख लेना 
है | उदाहरण के लिए हालका विश्व-युद्ध लें | सब जानते हैं, उससे पहले 
की वर्साई की सन्धि के नीचे शुद्ध न्याय नहीं था, शक्ति-न्याय था| शुद्ध 
न्याय प्रेम का नियम पालता है | प्रेम का नियम है कि अ्रसमर्थ को वस्तु- 
जगत की अधिक सुविधा चाहिए. | समर्थ छोड सकता है, इसलिए, शक्ति- 
मान अशक्त को श्रधिक देगा ओर स्वयं कम लेने को तेयार होगा। अंत मे 
तो उसे निरीह निषट हो रहना है । यह है सिद्धान्त प्रेम का, धर्म का, यज्ञ का, 
करास का | पर वर्साई-सन्धि ने पराजित जमनी के अग-भग को न्याय माना, 
अपमान को उसका पुरस्कार बनाया। जमनी क्या उस राष्ट्रीय अरह-भावना 
का ही नाम न था, जो श्रमुक प्रदेश ओर अमुक-संख्यक लोगों को परस्पर 
मिलाए और उठाये रखे हुए थी ! उसको इतार्थता की ओर न ले जाकर 
दूसरे विशिष्ट राष्ट्रीय अहंकारो के जुगाव के जोर से तोडने और तिरस्कृत 
करनेकी कोशिश क्या मानवीय न्याय हो सकती थी ! तो उसका परिणाम 
दी न्याय केसे आता! कुछ ही वर्षों में हिटलर मे मूर्त होकर क्या वह राष्ट- 
चेतना, उद्‌बुद्ध और उद्धत, यूरोप के लिए चुनौती नहीं वन उठी ! वर्साई 
वह समय था कि जब हम राष्ट्रीय अ्रत्मिताओं का विप हर सकते और राष्ट्र- 
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भावना को संस्कार दे सकते ये | पर श्रहंकार ने अहंकार को चोट दी,तो 
परिणाम मे उल्क दर श्रहंकार को जन्म लेना ही था | तिरसस्‍्कार मे से अ्रहकार 
छोड श्रोर क्या फलने वाला है ! 


वर्साई का उदाहरण फिर दोहराया जा रहा है। एक आर फिर शर्तों 
की बहुलता और प्रवल्ता के हथ जय आई है। जय में से न्याय-निर्णय का 
अधिकार आया है | जय शस्त्र की है, तो नि्श्वय न्याय की भी शस्त्र मे ही 
होना होगा। हम देख चुके हैं, भौर आगेके लिए भी ध्यान रखे, कि 
शक्ति का न्याय वह नहीं है जो तमाधान ला सकेगा | वह दानवी न्याय 
है, यानी बह अन्याय का बीज बोकर अगली पीदीके नाम युद्ध की फतल 
काटने का काम दे जाता है| ठीक है, युद्ध को तो होना होगा। श्रन्याथ 
मानवताकी आत्मामे बिना धड्क्रे बैठ नहीं सकता | उस विकार को फटना 
और मिठना होगा। थुद्ध विकार का विस्फोट है | पर विकार पके और 
फूटे, तो फिर अपने बीज मनुष्यता के अ्रतरंग मे और गहरे डाल जाय-- 
क्या चिरकाल तक यही होता रहेगा ! क्या संस्कार आगे आकर विकार से 
मोर्चा न लेगा ! क्या हिंसाओ्रोमे ही युद्ध होगा ! क्या एक भी पत्त कभी 
मारते से इन्कार करके मरने की प्रतिजा लेकर श्रागे न बढ़ेगा कि युद्ध की 
ही भ्रन्येष्टि हो ! 


एक आदमी हमारे वीच होकर गया है। महात्मा नहीं कहता, 
अवतार नही कहता, मैं उसे आदमी कहता हूँ। वह आदमी के सिवा और 
उससे ज्यादे कुछ न था। उसने प्रकृति से बदला नहीं निकाला कि मुझे 
नुकीली दाढ़, नाखून और पते क्यो नहीं दिये ! शरीर का बेसा बल क्यो 
नहीं दिया ! नहीं, उसने श्रपने इन्सान होने को विनम्र ओर कृतज्ञ भाव से 
स्वीकार किया | सींगो, पजों और दाढ़ों की जगह काम देनेको उसने तरह- 
तरह के हथियार गढने में पुरुषार्थ नहीं माना | उतने जानवर से वरावरी नहीं 
ठानी । उसने माना कि जानवरसे कम हैँ, इसीसे में इन्सान हूँ | इस कमी 
मेही मेरी मलाई है। इन्सान मे जिस्म कम है कि जिससे दिल ज्यादे हो 
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सके | और दिमाग़ भी उसे ज्यादे है। उस ज़्यादा दिमाग से कया वह 
जानवर से जिस्म की ताकत में कम नहीं, ज्यादा होना चाहता है! अरे, वह 
खुद जानवरपन है, जो दिमाग को उस काम में लगाता है। यह जो इन्तान 
को दिल मिला हे, दिमाग क्या उस नेमत को नहीं समझ्ेगा, नहीं 
सेंवारेगा ! इस तरह उस आदमीने अपने दिमाग को, उसकी रत्ी-रत्ती 
शक्ति को, अपने या दूसरे की दरिद्गी को नहीं, इन्सानियतकी बढ़ाने मे 
लगाया | 


वह आदमी अब उठ गया है । जीया तब कभी पल-भर वह शान्ति 
से न रह पाया | कोन आ्राफत थी जो उसके सिर न झ्टी | एक हंगामा 
चारो तरफ रहा ओर उसके बीच वह चला किया | बडेंजडे उसने 
मोर्चे लिये ओर लडाइयाँ लडी | आराम की एक सास उसके भाग न 
आयी। कर्म-लेख ही उसका ऐसा रहा । क्या-हुछ उसके पास न पहुँचा ? 
सब विभूति, जो दुनिया चाहती है, उसके इढ-गर्द घूमती रही। पर 
उतने एक कनपर भी हाथ नहीं डाला, मुट्ठी नहीं वाँधी | कुछ अपने तई 
वह न ले सका | चार हाथ कपडे से आगे उसे यहाँ जरूरत न हुई । खाने 
को स|ग-पात और रहने को वॉस-फूं सकी झोंपडी उसे नेमत वनी | यह 
आदमी शा,न्त के एकान्त में नहीं गया | युद्ध के घमासान की तरफ ही उसके 
कदम रहे | या कहो, जहां पहुँचा, वहाँ उसके साथ आधी पहुँची | देहात 
श्राया, तो वहाँ भी राजो और राजधानियों की राजनीति कपट लपकी | 
लेकिन जैसे राज के और युद्धके जोड-तोड ओर दॉव-पेंच उसके पास विनती 
करते आये ओर उसने उन्हें पुचकार कर लिया | शान्तिकों उसने कही 
भी बाहर नहीं खोजा। सुबह-शामकी प्राथना के सहारे वह उसे अपने 
अन्दर सेजोए रहा | फिर युद्ध उसका कम था, क्योकि शाति उसका धर्म था | 
इस धर्म-युद्ध मे मुसकराहट उसकी ललकार बनी और प्रेम उसका अस्त । 
शत्र इसमे मित्र हुआ ओर सगा उसे शत्र । 


यह आदमी निपथ आदमी के ढंग से श्रभी हाल हमारे बीच जी गया 
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है | एकदम आदमभीका था, इससे वह ढंग हमें समझ नहीं आया । बहुत 
अनोखा वह हमें लगा ओर कभी तो अचरज हुश्रा कि यह देवदूत तो नहीं 
है । लेकिन कुछुको दानव भी उसमें दीख आया | शायद अपने हिले स्वार्थ 
के छोम में से उन्होंने उसे देखा हो। बह, जो हो, श्रपने सोनेपर हमारी 
गोली खाकर हमे हाथ जोड्ता, मानो हमसे क्षमा मॉगता, अपनी विदा ले 
गया है। श्रव वह श्राँख से श्रोमल है श्रीर उसके भारत में खवराज है। 
स्वराज मे उस आदमी के ही कुछ साथी सरकार बनाकर बैठे है। वे उसीकी 
राह चलना चाहते हैं। उसकी वह चली-चलाई राह तो बिछी दीखती है; 
पर आगे उसे बताने के लिए वह खुद पास नहीं है। ऐसे वे साथी वडी 
उलमन मे हैं। तरह-तरहके दुश्मनों से घिरकर वे फौजे बढ़ा रहे हैं, पकड- 
धकड कर रहे है, कारखाने बिठा रहे है ओर इस तरह हिन्दुस्तान को 
सुरक्षित, लैस और मालामाल बनानेकी कोशिश मे लगे हुए हैं। वह 
आदमी उघाड़े बदन, पाँव-पॉव चलता था। अपनी श्रद्धा में उसे जल्दी न 
थी | लेकिन जमाना जाने कैसा है ! इसलिए उससे सीखे साथियों को 
इवाकी गति से और विद्य तू के वेगसे चलना हो रहा है | कारण, पश्चिम 

आगे है और पूर्व को पश्चिम के बराबर होना है ! 


ओर इधर पश्चिमी गोलाद् में संयुक्त राष्ट्रसध की वैठके चलती है; 
जो सरगम होती हैं। बाद-प्रतिवाद ही नही, शस्त्रासत्र का उत्तादन भी 
तथरता से हो रह है। जमनी, जितने सिर उठाया था, बिछा पथ है श्रौर 
मालूम होता है कि मित्र लोगों मे, शत्र्‌ के खत्म होते ही, आपसी मित्रताकी 
जरूरत भी खत्म हो गई है। बल्कि बीच से शत्र्‌ ता उठकर दोनों मित्रों को 
अपनी तरफ ललचा रही है | शत्र, मिथ, पर उसके कारण जेसे और 
नवेली बनी शत्रु ता श्रेंगड|ई लेकर दोनो को मोह रही है | 


ऐसे मे वह आदमी याद श्राता है, जो इस पूर्णता और अकिंचनता से 
जीया कि हमारे शब्दोकी दुई उसकी तचाई घेर नहीं पाती। वह सौ-फी- 
सदी युद्ध का आदमी था, जैसे कि सो-ही-फी-सदी वह शान्ति का आदमी 
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था | सच यह कि वह सो-फी-सदी आदमी था | इसलिए इस या उसमे 
कम-अधिक बेंटकर वह नहीं हो सकता था। जिसका था, पूण-कायूरा था, 
श्रौर अचरज कि वह सबका था। अनेकता यहाँ वस्तुओं, विधानों ओर 
विवादों की है। धारणाएँ श्रौर कामनाएँ अनेक है; पर वह अखड एक्र 
था--इससे निधौरण और निष्काम था | लौकिक विविधताओं मे एक-सा 
व्याप्त या विमुक्त था| शायद वह केवल चिन्मव था । ऐसे को दल-मत 
आपस मे केसे वॉट्कर बैठे ! लेकिन भला है कि अब बाहर वह कही 
नहीं है और हम लाचार हैं कि उसे अपने भीतर से ही पायें | वहाँ के 
सिवा उसे कही देखा, रखा ओर पाया नहीं जा सकता | ग्रंथों मे नही, 
म्थूजियममे नहीं, समाजो-सघोमे नहीं। शायद अपने अंतर में ही उसे जगा 
कर हम आसन्न युद्ध को अवसन्‍्न और शात्त करने को राह वूक ओर 
बना-वता सकते हैं। 


१४: 
युद्ध की जगह शांति का उद्योग 


हाल का वह शॉति-सम्मेलन, जिसकी पहली बैठक शॉतिनिकेतन मे 
और दूसरी सेब्राग्राभ में हुई, गाधी जी के अ्माव मे उनके सिर्फ सिद्धात 
ओर सहयोगियों को बीच मे लेकर शाति पर चर्चा-विचार कर सका। 
बाहर से उसमे शामिल होनेवालो मे चोतीस देशों के तिरेसठ ऐसे लोग ये 
जिनकी निष्ठा उस तरह के काम में परखी हुई बताई जाती है | सम्मिलित 
सभी की श्रहिंसा में आस्था थी। 


उसके आसपास के दिनो मे दूसरी तरह की भी शाॉँति-परिपदे हुई। 
उनमे शायद संख्या के बल पर भी ध्यान था और उनका रूप-रंग भी दूसरा 
था | मालूम हुआ कि उनमे शामिल होने के लिए बहुतेरी को उन- देशो 
की सरकारों ने धुविधा नहीं हाने दी | अनुमानतः वे परिबदें अ्रराजनीतिक 
न होगी। 

शॉति का सवाल इस तरह सभी के मन को मथ रहा है। कुछ उसको 
लेकर दौड-धूप और संगठन में लगे हैं, दूसरे आत्मनिरीज्ण और विश्ले- 
ज्ण मे | पर शाति के इन सब प्रयत्नी के साथ स्वसामान्य में एक शका 
वनी ही रहती है | वह यह कि या तो उनके पीछे दायाँ पक्ष॒ है, जिसमें 
रूस और उसके प्रभाव के देशों का योग नहीं हैं, या सिफ वायाँ है, 
जिसमे अ्रमरीका ओर ब्रिटेन नहीं है । 

यह दुर्भाग्य हो, पर तथ्य है| मानव जाति एक है और दुनिया 
एक है, यह सबको मान्य होने पर भी सच यह है कि मानव की बह 
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जाति और उसका वह जगत्‌ शष्ट्र नाम की इकाइयों मे और तदगत्‌ राष्ट्र- 

वादों में वदा-कटणा चल रहा है | मानव चेतना के पास दूसरी कोई निष्ठा 

नही है, जो इस राष्ट्रराग को अंकुश मे रखे। यों दो मतवाद ह, 

साम्यवाद और लोकतन्न्रवाद | पर ये भी राष्ट्र-एकॉत (नेशनल सॉबरेंटी) 

को मान और उमार कर चलते हैं, उससे समथ ओर उत्तीय वे नहीं हैं | 
शाति के लिए यही सवसे बडी और जड की वाधा है | 


गाधीजी मे दुनिया को तो भी ढोंढस था। वह एक समूचे राष्ट्र के नेता 
थे, पर उस राष्ट्र से सीमित न थे। यानी आज जबकि दुनिया इतनी 
छोटी वन गयी है. कि अन्तर्राष्ट्रीय होकर ही हमारा काम-काज चल सकता 
है तब किसी भी पूरे राष्ट्र का वल जिसकी कृति मे नहीं है, ऐसा व्यक्ति, 
या ऐसी नीति, क्या शाँति या क्‍या युद्ध, किसी मे कुछ कर-धर नहीं सकते। 
गाँधीजी इसीसे भारत-राष्ट्र को लाँघकर अन्तरोष्ट्रीय क्षेत्र मे नही उतरे | वह 
जानते थे कि काम-काज के क्षेत्र में केवल तर्व-विचार की ओर से किसी नई 
नीति का प्रयोग आरम्म नहीं होनेवाला है | इसलिए वह तत्वदशन या 
विचार-विवेचन का प्रश्न नही है| प्रश्न अधिक धनिष्ट ओर समग्र है; वह 
श्रन्तरराष्ट्रीय है । इसलिए उसके घटक किसी एक राष्ट्र को आत्म-प्रयोग से 
आरमभभ करना और उस नीति का प्रवत्तंक बनना होगा | उनकी श्रद्धा थी 
कि वह भाग भारत का है| सवोश मे अखंड सत्य के होने पर भी (बल्कि, 
ही ) मानो पूरी तरह वह खंड-राष्ट्र के वनकर रहे । जब भी अ्रवसर आया, 
उन्होंने वही कह कि भारत द्वारा ही उनका काम सब दुनिया को पहुँच 
जानेवाला है। यही दृष्टि थी जिससे राष्ट्रीय काग्रे, और उसके वाद 
राष्ट्रीय सरकार, से भेद रखकर भी उन्होने अपना श्रमेद बनाये 
ख्खा | 


शाति कौन नहीं चाहता है ! जो युद्ध ठानते हैं, वे स्वयं कब शाति 


नही चाहते ! वल्कि वे तो प्रत्यक्ष अनुमन करते हैं कि राष्ट्रनायक होने के 
नाते उन पर शाति-रक्षा का दायित्व अधिक है | उस दायित्व-पूर्ति में ही 
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उन्हें युद्ध स्रीकारना और ठानना पडता है | जहाँ तक उनकी इस मान्यता 
की बात है, उन्हें गलत नही ठहराया जा सकता। 


इसलिए शांतिवादी को यह चुनौती है कि वह शांति की नीति को 
कही किसी इकाई पर, किसी मानव-समुदाय पर लागू करके बतावे । शाति 
से युद्ध को हरना है तो किती देश की समूची नीति को, विदेश-नीति को 
भी, शांतिबाद पर ढालकर और चलाकर दिखाये | ऐसा नहीं होता तबतक 
लोग क्यो न कहे कि शांतिवादी स्वप्नवादी है, आदशंवादी है। व्यवहार- 
जगत्‌ के नहीं, वे तो विचार-विहारी अल्पसम्तोत्री लोग हैं | उनके कन्धो 
पर जिम्मेदारी जो नहीं है, इसलिए वे कल्पना में और आदश मे ऊँवे 
ठहर सकते हैं। पर बोभवाला अपनी जानता है श्रीर चलना-चलाना 
उसका काम है। 


इस पद्धति से शान्ति की बात शूत्य हो जाती है। वह अनसुनी कर 
दी जातो है और लड़ाई की तैयारियाँ ज्यो-कीनयो अमिवाय् बनी रहकर 
लोक-मानस को घेरती चली जाती है । 


यह सवाल नही, चुनौती है। इसका उत्तर स्वयं उत्तर बनकर ही दिया 
जा सकता है । चुनोवी शातिवादी के लिए न मी हो, अ्रहिंसावादी के लिए. 
है | क्योकि शांति वादी शात रहकर जी जाय ओर मर जाय, इतने मे शायद 
साथक हो सकता हो | लेकिन अहिंसा की सार्थकता कोरी शांति में नहीं है | 
बाहर जग की हिंता से जिपकी श्रात्म भीतर चोट न खाय, वह अ्रहिंसक 
फैसों ! अतः प्रतीकार अहिंसक का धर्म है। अपने पर शअ्रनात्मको न 
* सहना आत्म का धर्म है। गाधी की शाति और गाधी की अहिंसा की 
यही विलत्ञणता है | अ्रथोत्‌ हिंसा और अशाति सदा गाधी को अपनी ओ्रोर 
खीचती रही है; क्योकि श्रहिंसा बन्द होकर न बैठ सकती है, न बैठा रहने 
दे सकती है। कारुएय क्या कहीं समाया रह सक्का है! उसे तो बाहर सब 
कहीं पहुँचे और रमे बिना चैन ही नहीं है | 

अहिंसा की चर्चा तो बहुत है | निश्चय उसमें श्रहिंसा की हानि है। 
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तक के तार फैलाकर श्रहिंसा को उसमे ऐसे उलकला दिया जा सकता है 
कि वह निष्प्राण हो जाय | जो स्वय शवित है वह इस तरह जड बना दीं 
जा सकती है | पर उन सब के लिए जो या तो पुरातन पस्मरा की 
श्रद्धा में अपने को जैन और देष्णुव कहकर अ्रहिंसावादी गिनते हैं, या 
आधुनिक गाधी-अनुगामी होकर अहिंसा-धर्मी बन गये हैं, सवाल है कि 
ओर सब कहीं हथियारों की तैयारी देखते हुए. ओर सभी को हव ष श्र 
दुश्मनी की राह पर कटिबद्ध जानते हुए भी क्या वे अपने इस भास्त 
देश को, एक अकेले, श्रदिंसा की नीति पर चलने को कह सकते या चला- 
कर दिखा सकते हैं! अगर नहीं तो क्यो न कहा जाय कि अहिंसा व्यक्ति- 
धर्म ही है, जगत्‌-घर्म होने की उसमे क्षमता नहीं है | 

मेरा मानना है कि शाति की सीमा यही आती हे ओर शांति पर 
आरोप भी इसी जगह आता है| भारत के भीतर शाँति सबकी समझ में 
आरा जायेगी; पर वहाँ सीमा पर कि जहाँ से क्दिश शुरू हो जाता है, और 
शायद जहाँ से दुश्मनी शुरू हो जाती है, वहाँ पर भी क्‍या शॉति का 
ही धर्म लागू होगा ! वहाँ यदि शाति का धर्म नहीं चल सकता तो 
निश्चय रखना होगा कि श्रन्दर-अन्दर की शान्ति केवल बाहर की लडाई 
की सहायक ही बन रहने वाली है। 


युद्ध यदि तत्त-चर्चा का विपय नहीं है तो शान्ति को भी उसी तरह 
का विब्रय बनकर नहीं रहना है। दोनो उससे अधिक दुद्ध पं है। युद्ध 
एक महान उद्योग है | संसारव्यापी उद्योग एक वही है। जाने-अनजाने 
हम उसके यत्र,श्रोर श्रवयव बने हुए हैं। युद्ध किसी खास हिस्से में 
किसी खास अरसे तक चिनगारियाँ देकर फूथ्ता दीखता है तो उसको हम 
वहीं तक सीमित न मान बैठे | जो चीज लहू के लाल रंगों मे वहाँ फूट्ती 
दीखती हैं, उसकी तिल-तिलकर बनाते और जमा करते तो हम कहे-जाने- 
वाले शाति-के-काल में है | 


शान्ति केसे हो सकती है, जबतक कि युद्ध से बडा उद्योग बनकर 
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यह न उभर सके ! करोड़ों व्यक्तियों को लाखो तरह का काम युद्ध देता 
है। हमारी समस्त और सतत क्रिया उस लक्ष को एकाग्र रखकर चलती 
हैं। शाँति को अ्रगर आना है तो हमारी समस्त और सतत क्रिया का उसे 
श्वास बनना होगा | उस शान्ति को करोडो-करोड को नित्यप्रति का रच- 
नात्मक धधा देना होगा। उसी का प्रयोगात्मक रूप गाधी जी का सरचना- 
त्मक कार्य-क्रम है |पर ध्यान रहे, रूप मे शांति नहीं है। अगर कही 
किसी ओर से भी श्रात्मा की श्रद्धा स्यून होकर पदार्थ की निभरता प्रवेश 
कर जाय तो रूप वही रहकर भी श्रशान्ति ला सकता है । 


अन्त की ओर कर्म से अ्रधिक श्रद्धामाव पर गांधी जी 
का बल हो गया था पीछे तो राम नाम ही एक टेक रह गया। और 
वह सही था । क्योंकि श्रद्धा बिना किया-धरा सब जंजाल हो जाता है 
बन्धन काटता नही, वह बन्धन सिरजने लगता है। श्रद्धा से जो चलता 
है, वह पदार्थ पर ओर पदार्थ से नहीं रकता | उसकी गति श्रमोध होती 
है। इसलिए धन से और सत्ता से, या उन दोनों की दृष्टि और अवलंबन 
से, निकला और बना हुआ काम मुक्ति की जगह बंधन लानेवाला हो 
जायगा । यही स्थल है, जहाँ आत्मश्रद्धा, भर अनात्म-मोह की कसो् हो 
जानी चाहिए । हे 


आज की श्रवस्था जन ओर धन को खौंच ओर उललकन के कारण 
संकटसय बन गई है। जन असख्य हैं और यों प्रकृति की ओर से धन भी 
उसी तरह अद्ूट श्र अ्रतोल है | पर विनिमय ओर व्यवस्था के लिए 
मुद्रा का प्रचलन हमने किया है, उससे गडबड़ पडी है। आदी में श्रम 
तो है, पर धन को कही से चलकर पास आना होता है | परिणाम यह, कि 
श्रम मे धन की अपेत्षा हो गई है, शोर धन में उस कारण श्रम के प्रति 
उपेज्ञा | नतीजा देखते है कि सिक्का जब कि स्वयं मूल्य है, तब श्रम 
मूल्यहीन है और सिक्के द्वारा उसे मल्य दिया जाता है। आवश्यक है 
कि ऐसी श्रवस्था मे लोभ ओर यत्ल सिक्‍के के प्रति हो ओर मानव के 
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लिए वह शेप न बचे | में मानता हूँ कि हिंसा की अनिवायता इसी जगह 
५5 हो जाती है ओर युद्ध की भी जन्म-भूमि यही है | 

आज क्या हम अनुभव नहीं करते कि सारी ताकत का स्रोत वह है, 
जिसे हम सरकार कहते हैं ! शास्त्र बताता है कि सरकार के पास उतनी 
ही ताकत पहुँचती है जितनी जनता देती है; लेकिन वह वात शाल्रीय हे | 
यानी जनता, उसके जन-जन, अपने में वह ताकत बिल्कुल अनुभव नहीं 
करते | सिफ वही जन सामथ्य का अनुभव और भोग करते हैं जो सरकार 
बने हुए है। शेप, यानी प्रजाजन, सरकारी जनो से सदा ही श्रधिकार की 
श्रनुमति की, पा की आशा ओर भिज्षा करते रहते है | यह स्थिति आज 
मानों हृद तक पहुँची हुई है | टोटेलियेरियन जो नहीं भी है, वह भी स्टेट 
मानो किसी अन्तगंत लाचारी से उसी सबंसत्तात्मकृता की ओर बढ़ी चली 
जारही है! 

इसका त्राण सिक्के के अवमूल्यन के सिवा मुझे तो और कही नहीं 
दीखता । अ्रवमूल्यन ऐसा नहीं कि जेसा हाल मे डालर की अपेक्षा मे 
स्टर्लिंग ओर रुपये का हो गया है | नही, श्रवमूल्यन खुद सिक्के का 
हे, थ्रोर वह श्रम की अ्रपेत्ञा मे | वानी मूल्य श्रम का इतना बढ़ जाय कि 
सिक्के का वह लगभग रह ही न जाय | यानी श्रम की ऋदर हो, मुद्रा 
की वेकदरी । 


जब तक मूल्यों में यह क्राति नहीं होती, अहिंसा हिंसा से वाजी नहीं ले 
सकती | जब तक औसत झादमी लाचार है कि वह धन के लिए श्रम 
करे, या धन उसके श्रम-फल्न को उठा ले जाय, तब तक श्रम पीछे ओर 
धन श्रागे रहेगा ही | यानी तब तक परिमाण का महत्त्व होगा, गुण की 
अवगणना होगी; वस्तु की पूजा ओर व्यक्ति की अ्रवज्ा होगी, चातु्य 
चलेगा श्रोर सहानुभूति भूखी रहेगी, उत्सर्ग मूर्खता समझा जायगा और 
उपार्जन कुशलता का प्रमाण होगा--तब तक जिन्दगी हमारी श्रो।भी रहेगी 
और शान्ति युद्ध की सामग्री बनने के लिए रची जाया करेगी | 
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मेरा मानना है कि गाँधीजी हमको उसी तरफ लिए जा रहे थे | 
उत्पादन का और शासन का विकेन्द्रीकण वह उसी निंमित्त से चाहते 
थे। चहुँ ओर|दूर-दूर पौली धरती मे पसीने के रूप मे पडी हुई असख्यों 
की श्रम-साधना सिक्के के जादू से जो गिनती के कुछ शहरो में खुती ओर 
खिची चली श्राती है, यह दृश्य उन्हें मानवता का पातक जान पडता था | 
सिक्के का वह जादू हमारे सिर चढा था और चढा है | जरा समझ श्राते 
ही हमारी श्राख मुद्रा मे बल जाती है ओर श्रम से जी हटने लगता है | यह 
तो कपा है कि यह समझदारी तब तक नहीं पहुँच पाती ओर श्रमिक श्रम मे 
अपने को साथंक करते ही चले जाते है| लेकिन मानो कुछ ने प्रण॒ किया 
है कि वे सबको 'तदज्ञान' पहुँचाकर ही रहेंगे, यानी मानव-चिता को 
आशिक ओर श्राकिक बनाकर ही छोडेंगे। माक्स को आदि लेकर कम्यू- 
निज्म ने यह बीड़ा उठाया दीखता है | उसके इस श्रथ ने, भानव-जाति 
की भाषा में कहें, तो बडा अनर्थ किया है | क्योंकि जिसका मूल्य दहना 
है, उसी में नये सिरे से मूल्य डाल दिया है। श्रमिक की भाषा श्रम की न 
रहकर अर्थ की बन गई है और आदमी को असहाव करके स्व्ेट को 
सं-तहाय बनाया जा रहा है ! 


शान्ति की समस्या उत्पादन के बढ जाने से या सम्पत्ति के निर्वेवक्तिक 
हो जाने से, या विनिमय और वितरण के दर त और नियमित कर दिये जाने 
से उतनी सीधी-संलग्ग नहीं है | कारण, इस ओर से मनुष्य में आत्म- 
निर्मरता ओर आत्म-गौरव का भाव नहीं जगनेवाला है। वह तो उपाय 
मुख्यता से इसमे है कि मानव-चेतना का भार-केन्द्र धन से श्रम की श्रोर 
बढ़े और क्रमश; गवस्था वह आये कि श्रमही एक धन हो जाय और 
उससे प्रथक मूल्य का कही अधिष्ठान ही न रहे | 


इस दिशा में समझ-बूभाकर चेष्ट हो, ओर सब देशों की उद्ासीनता 
पर भी एक भारत देश की राष्ट्रनीति उधर चले तो मेरी प्रतीति है कि 
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अन्तर्राष्ट्रीय दवाव उसपर कम होना आरम्भ हो जायगा ओर विश्व-संकट 
भी कुल ढीला होगा । 


थ्राज तो भारत के पूरे श्रोर पश्चिम, दोनों तरफ, पा केस्तान है जिस 
के साथ सम्बन्ध मीठे नहीं है | परिणामतः देश की सारी इकानामी (अर्थ- 
नीति) उस दुश्चिन्ता के अधीन चलने को लाचार है। सेना और सैनिक 
का महत्व ऊँचा रखना होता है; सरकारी आय का वडा भारी भाग उसमे 
जाता है; श्रम की साथकता जेसे श्रमिक के पास न होकर सैनिक के पास 
हो जाती है, जिसका सीधा काम वनाना या उग़्ाना न होकर विगाडना 
ओऔर नष्ट करना है । सारी दृष्टि को हमे तदनुकूल बनाना पडता है और 
उत्पादन से अधिक व्यय की महिमा वढ़ती है ! सैनिक से सेवा लेने ओर जरूरत 
पर उसकी जान लेने के लिए दूसरी दिशाओ्रों में उसे भोग की सुविधा देनी 
होती, बल्कि भोग की आदत उसमे डालनी होती है । ऐसे जान-बूफकर 
सस्कारिता से उलया यानी बर्बंस्ता का क्रम चलाना होता है। 

क्यों ! क्योंकि अपना तक दूसरे के व्यवहार से लेने की भूल से हम 
आरम्म करते हैं| कोई हमें दुश्मन मानता है तब हमारे लिए भी दुश्मनी ही 
एक नीति रह जाती है, ऐसा हम मान लेते हैं| गाँधीजी ने कहा कि ठीक 
इसी जगह अपनी गलती हमें पकड लेनी चाहिए और साहसपूर्॑ंक दूसरी 
नीति का प्रयोग कर चलना चाहिए मित्र को मित्रता देने मे क्या वड़ाई, 
या क्या पराक्रम ! शत्र को मित्रता से जीतना है [ शत्र, का सच्चा नाश 
इसी में है; क्योकि शत्रु ता के बीज मिय्ते हैं और शत्र, सदा के लिए 
मित्र बनता है। पाकिस्तान कुछ भी करे तो भी क्या भारत भलेमानस 
की तरह दवता चला जाय १--गाँधी की नीति ऐसी ही पोच थी और 
कांग्रेस उसी दब्बूपने से चल रही है, संघी और महासभाई माने। यह कह 
कर हिन्दू-पराक्रम को जगाना चाहता है | 

पराक्रम तो ठीक, लेकिन पराक्रम हिन्दू बनकर क्या अहिन्दू को उसी 
के लिए ललकारता नहीं है ! ऐसे इन्सानी पराक्रम का घात और राष्ट्रीय 
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कहे जानेवाले परस्पर-विरोधी पराक्रमों के विग्रह की ही प्रदर्शिनी होती है। 
युद्ध वही नुमाइश नहीं तो क्या है ! इसलिए समय है कि अब एक 
अनीखे पराक्रम का उदय हो, जो अहिंसक और प्रसन सदा इसलिए रह 
सके कि उसका राग किसी सीमितता भे नहीं है, कि उसकी श्रद्धा उस 
असीम मे है, जो सब कही है, इसलिए जिसमे शत्रुता के लिए स्थान 
नहीं है | वह अडिग और श्रट्टट रह सकता है, क्योकि रोप ही है जो 
डिगता और दृटता है । उत्तर और उद्दीप्त राष्ट्रवादों के घमसान मे 
श्रगर कोई राष्ट्र, समग्र मानवजाति की ओर से, इस मव्य और मौलिक, 
इसलिए श्राव्यात्मिक; पराक्रम का पक्ष लेकर खडा नही हो सका तो भविष्य 
क्या होगा, कहना मुश्किल है। 


गाँधीजी तो गये | उनमे धर्म कर्म से और कर्म धर्म से जुदा न था | 
लगता है कि उनकी परम्परा कहीं बेंटकर खड-खड तो नही हो गयी ! ऐसा 
तो नहीं कि धर्म विनोबा मे और कर्म जवाहरलाल मे टिकने को रह गया 
और उन सिरो के बीच का गाँधी-सूत्र कुछ क्ञीण पड गया ? ऐसा है, तो 
शान्ति के लिए शायद मानव की और से आशा का स्थान नहीं है। 
लेकिन अगर ऐसा नहीं है, और वह आत्म-सूत्र दोनो को अ्रमिन्न एकता मे 
गू थकर भारतीय जीवन मे सक्रिय कर दे सकता है, तो हम निश्चय रखें 
कि टमड्ते काले बादल कट जायेंगे और भारत के भावी को वालसू् के 
रूप मे उदय होने से कोई न रोक पायेगा | तब पूर्व से प्रकाश जांगेगा 
ओर एक नई विश्व-सस्कृति का श्राविर्भाव होगा । 


धर 


बे 
युद्ध और भारतीयता 


युद्ध के वाद की हिन्दी-कहानी के बारे में कुछ कहने को में राजी 
तो हो गया हूँ, लेकिन सच यह है कि साहित्य काल से कटता है, ऐसा 
मुभको नहीं लगता । युद्ध से पहले साहित्य एक था ओर युद्ध के गद 
उसको दूसरा होना होगा, यह बात समझ मे नहीं आती | हजारों वर्ष 
पहले और हजारों मील दूर की कथा अगर हमारे मर्म को आज मी छू 
जाती है, तो मानना होगा कि कुछ है, जो देश-काल मे वेंठा नहीं है। 
साहित्य मानो उसी का प्रतीक है। यह नहीं कि वह बदलता नहीं, था 
नये-नये रण नहीं लेता । पर रूप और विधान-परिधान बदलता है, 
अन्तरग,नही बदलता | 


यह तो नाप-जोख का श्राज का ढग बना है, जो चलते इतिहास में 
जीवन-दशन की कंडियाँ जोंडता और खोजता है। काल के नियम सें 
विभाजित करके वह हर चीज में विकास के सिद्धान्त की सिद्धि देख लेना 
चाहता है। गानव-बुद्धि का यह हृठ बहुत उपयोगी हुआ है | ऐसे ज्ञान 
विज्ञान निपजा है। लेकिन इधर उस एकान्त कम की अनुपयोगिता भी 
खुल रही है। सत्य को मुट्ठी मे कर ले, इसमे उतनी मानव की सार्थकता 
नहीं है, जितनी इसमे है कि वह अपने को सत्य के दाथ में दे दे | सत्य 
जानने से सत्य होना अवश्य ही वडी परिपूरणंता है | ऐसे यद्यपि प्रतीत नहीं 
होता कि युद्ध विपय-सामग्री देने से अधिक साहित्य के सम्बन्ध मे कुछ 
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कर सकता है, तो भी वह उपलक्त्य बनकर हमे अपने को देखने-बूभने 
का अवसर दे सकता है | श्रौर यह इस समय के लिए जरुरी भी है। 


युद्ध मानव-समुदाय को दो दलों मे बॉट देता है| बॉटने के साथ 
उन्हें अलग दायरों मे एकत्रित भी कर देता है। जो अन्यथा बिखरे 
रहते हैं, तीत्र विरोध-माव को लेकर वे परस्पर विमुख दिशा के केन्द्रों मे 
मुडकर इकट्ठे हो जाते हैं। यानी उससे चेतना मे दो केन्द्र, कहिए 
शरीर में दो मन, बन उठते हैं, जिनके वीच खीच-तान चलती है। 
अंग्रेजी के 'पोलराई जेशन! शब्द मे यही भाव है। पिछुला युद्ध तो 
समुदाय क्या समूची मानव-जाति का ही था | मानव की जाति थो कितनी 
भी बिखरी हो, है तो श्रन्त में एक कुट्ठम्र ही। श्रतः युद्ध यूरोप मे 
छिंडा, तो एशिया का, या कहीं का, कोई मुल्क चेन से रह सका, सो 
नहीं | युद्ध का तार्डव जहाँ नहीं मचा, उस देश का भी पिंजर युद्ध के 
अधीन बुरी तरह हिल आ्राया | लोक-चेतना दलगत भावों से ज्षुब्ध हो 
रही और साहित्य की राह वह क्ञोभ, जिसको प्रचार नाम दिया गया, खूब 
ही उतरा ओर उभरा | 

दुश्मन यों गिनती में दो होते हैं, पर दुश्मनी मे वे एक बनते है। 
यानी एक-सी फोजे, एक से अस्त्र, एक-सा क्रोध और एक-सा उनका 
साहित्य होता है। भण्डे पर यदि चिन्ह मिन्‍म होते हैं, तो कहानियों मे 
भी उसी तरह नाम अलग हो जाते हैं| एक जगह राक्षत फासिस्ट है 
ओर वह जमन है, तो दूसरी जगह दानव कम्युनिस्ट है और वह रूसी 
है। तदनुधार कुछ दूसरे ब्यौरों मे फक है। शेष मे एक है, पैसा ही 
दूसरे को बनना होता है। युद्ध-जनित साहित्य की यह विशेषता हैं कि 
उसमें श्राग्रह दल का है, और अपने-अपने दलका, लेकिन आग्रह-वाद 
सब कही एक-सा है | इस दलवाद की प्रतिष्ठा में व्यक्ति की निजता डूब 
जाती है, मौलिक पात्र और चरित्र की अवतारणा कहानी मे दुलंभ हो 
जाती है। पात्र जैसे पार्ट नहीं तो परिस्थिति के हाथों सभे-बेंधे चलते हैं | 
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तब साहित्य ध्यक्ति के महत्व क्री कीमत पर वर्ग को गीख और सत्यता 
हैने लगता है। सक्नोप मे तब समस्या हार्दिक की जगह बौद्धिक होती 
है। कहानी में गहनता और सघनता की जगह परिचय-विस्तार ओर रूप- 
वैचित्य का आराकर्पण डाला जाता है ओर वह व्यथा से अधिक वोध 
देने लगती है । 


पहले के युद्ध तो भी सीमित ये |मैदन मे वह लडे जाते थे ओर लडते 
वाले इसी धन्य के क्षत्रिय लोग होते थे | जिन्दगी का एक वढ हिस्सा उससे 
अछूता बच रहता था श्रौर जनता अपने काम और स्वभाव से उखड़ती 
न थी] मगर पिछुला युद्ध सूक्ष्म ओर व्यापक था। उसकी भूमिका 
मानसिक ज्यादा थी | वह सिर्फ मैदान मे ओर मोचों मे नही, घर-घर मे ओर 
मन-मन में लडा जाता था। सब व्यापार जेसे उत्त युद्ध के उद्योग के अंश 
बन आये थे | रेडियो ओर अखबार उनके अस्त्र थे | कला को भी उसका 
त्रिशुल वनना हुआ था | चित्तोत्कप्प के उपयोग के ऐसे सब साधन तब 
युद्ध के काम के बने | कारण, युद्ध संकट न था, आदश्श और लक्ष्य के 
साथ जुड गया हुआ एक मिशन था| संघ्रत्न एक धर्म बन उठा था। 
उस संघपवाद ने मानो साहित्य को भी आत्म-प्रयोजन का दान दिया-- 
अर्थात्‌ कहानी से आवेश और द्वप का उमार प्राप्त किया गया | 


कहानी परम्परा से कथा-रूप में लोगों के जमावों में गाई ओर बाँची 
जाती थी। बही लीला ओर नायक रुप में खेली ओर देखी जाती थी | 
वह माध्यम थी, जिससे मानवता परस्पर को, ओर ऐसे अपने को, प्राप्त 
करती थी | वह उंस्कृति के और मर्यादा के निर्माण का आधार थी। 
धर्म उसके सूत्रों से बनता था और नीति व्याख्या पाती थी | वह अहंता 
को निखारती और प्रसन्नता में लोगों को मिलाती थी। मनोरंजन और 
सहज शिक्षा का वह साधन थी | ऐहिक ओर घटनात्मक जो-कुछ है, 
सब ताना-वाना बनकर उस कथा में चुन जाता था और उसके पठ्पर 
आत्मदश्शन लिख आता था। इस भाँति धरम्म-ग्रन्य सब कथा-आख्यान 
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हैं और महाकाव्य मानव-आत्मा की पराक्रम-गाथाएँ | यो महापुराण 
(7009) सब युद्ध को लेकर बने हैं, पर युद्ध वहाँ सामग्री है, सिफ 
रंग कि जिससे चित्र बनें ओर नीति फलित हो। कपास ओर कपडे मे, 
स््राही और चित्र मे, जो अन्तर है, वही वहाँ युद्ध और दशन मे है-- 
अर्थात्‌ युद्ध मे झृतित्व नहीं बताया है, वह तो उत्तकी निष्फलता जाने 
लेने में है | साहित्य मे युद्ध के लिये उत्तेजना नहीं है, उसका उपशमन है। 
इसी से ऐहिक युद्ध वहाँ आत्मिक वन जाता है। जैसे वह अतिमानवीं 
का; देवी और दानवों का ही युद्ध हो, मानव को ते साज्षी-भर रहकर 
तिफ वहाँ से ज्ञान प्राप्त कर लेना हो | 

कह सकते है कि आधुनिक युद्ध ने कहानी पर अपने को तात्कालिक 
प्रयोजन से जोड देने का भार डाला | बहुत ऐसी कहानियाँ लिखी गयी 
श्रोर उनकी बाजार भी मिला, यद्यपि पाठक के अ्रन्तर्मन के साथ उन्होंने 
कितना वादात्य बना पाया, यह कहना कठिन है। पहले साहित्य में 
प्रयोजन था ते निर्ययक्तिक | प्रकट मे जैसे साहित्य प्रयोजनातीत था | 
आनन्द उसका प्राण था और दायित्व अलग से उसके कन्धे पर नहीं 
बैठता या। प्रसाद की उससे मॉग थी, और अधिक माँग न थी । इससे 
बह अपने को बचाता न था, बल्कि लुटाता चलता था। वह हर दुखिया 
की वैसाखी हो सकता था| पर कमची या कंतरनी बनना उसका काम ने 
था। लेकिन जब लाई आयी, तो जैसे इस वायब्य वस्तु पर भी दूसरों को 
हराने और श्रपनों को जिताने का जिम्मा डाला गया। ऐसे कहानी 
आनन्द से अधिक चिन्ता की चीज बनी। रचना से अधिक उससे 
आलोचना हुई। प्रगति के नाम पर एक वाद ही तव उठा, जो प्रभोजन 
के अक्ुुश से साहित्य को, ओर उस साहित्य के अ्रकुश से जन-मानस को 
श्रमुक दिशा में गठ देना चाहता था। ऐसे कहानी की निद्व न्द्रता कम 
हुई शरीर उसने कुछ इन्द्रात्मक रूप पहना। निश्चित और नैतिक होने 
की अपेद्ा वह समस्यामूलक ओर सशयजनक बनी। मानो डिगाना 
उसका दाम है, जमाना उसका काम नहीं है। 
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साहित्य यदि निर्माण करता है, तो कल्पना के वलपर | स्वप्न को 
श्रद्धा मे खीचकर, जीवन का मर्म डाल, साहित्य उसे शब्दों के 
मनोरम में मूर्त्त करता है | मूत्त बना वह ख्न फिर यथार्थ को 
प्रेरणा देता है। किन्तु युद्ध के लिए प्रेरणा ओर चाहिए थी । 
आक्र-प्रेरणा नहीं, सक-प्रेरणा चाहिए थी। आनन्द की नहीं, भव की 
प्रेरणा | परिणाम यह हुआ कि रोमास की शक्ति घटी, यथार्थवाद उपजा | 
यथार्थवाद जो ऊपर प्रकट फूल की सुन्दरता की श्रोर न जाकर 
जडो को, जहाँ खाद (लगता हें, कुरेदता है। वह जरूरी काम था, 
मगर विज्ञान का काम था | पर कद्यनी का भी वह काम बना, मानों कहाने 
प्रकृत न होकर वैज्ञानिक बनी | सृष्टि की नही, मानो कारीयरी की वह 
बसु हुई | 


ल्ब्न् 
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इस प्रकार वौडिक विश्लेषण शोर व्यवच्छेद के रास्ते से कहानी 
धीरोदात्त नायक से चलित-वित्त चरित्र तकआ गई। मानो महत्ता 
सन्दिग्ध हो ओर जुद्र मे ही महत्व हो। वहुत कहानियाँ लिखी गई, 
जिनमे सयम पर व्यग्य था, यथेच्छाचार पर स्वृह्य। सब पुरातन में तत्र 
प्रतिगामिता दीख आई और सब बूतन में प्रगति | परणरा का इन्कार 
क्रान्ति का स्वीकार बना | युद्ध का यह अवश्यम्भावी परिणाम था | 
वत्त मान भावी तक उठे, इसके लिए. आवश्यक समझा गया कि वह 
अतीत से सटे | पूर्व की स्थिति छूटकर ही पश्चिम की उन्नति सम्भव 
दीखी। अनेकानेक् हिन्दी-कद्ानियों ने इस मुह्मि को लिया। मन्दिर, 
ब्राह्मण, साधु आदि सस्थात्रों ओर सबम, तप, त्याग आढि मूल्यों की 
गहंणा कहानी की उत्कृष्टता बनी । 


विवाह की पवित्रता श्रोर परिवार की मर्याद्र भारतीय समाज के 
मूल मे घुले-मिले तत्व है। इन संस्थाओं ने इतिहास के आक्रमणो के 
वीच भारत को थामे रखा है | लेकिन कहानियों लिखी गई , और कम 
सख्या में नहीं, जिनमे इन मर्यादाओं को गिरा देने की खुली सद्धा थी। 
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विवाह मानों विक्रास में और प्रगति में बाधक है और परिवार व्यक्ति को 
समाज से काठता है, क्योंकि वह एक सीमित स्वार्थ सेउसे जोडता है, ऐसे 
इन कहानियो का मन्तव्य था कि विवाह व्यमिचार का पोषक है ओर 
प्रेम के प्रवाह पर बाहरी अ्रवरोध डालकर केवल समस्या” उत्तन करता है। 
मानना होगा कि युद्धोत्तर-कालमें नये हंखक समाजमान्य सयोदाश्रों का 
बहुत आदर लेकर मेदानमें नहीं आए ओर उनकी रक्षाके प्रति उन्होने 
अपना दायित् नहीं माना । बल्कि उन्हे तोडना मवितव्यता के प्रति अपना 
कत्तंव्य माना 


लैकिन युद्ध के बाद अ्रत्र धीरे-धीरे हिन्दी-कह्यनी मे कुष्ठा श्रा रही 
मालूम होती है | श्रब तक चलनेवाले विश्वास मानो लेँगडे पडे जा रहे 
है। जैसे नये पिरे से नई श्रद्धा प्राप्त करने की आवश्यकता हो आई है । 
मानो प्रचलित मूल्य काम न देते हो, लेकिन असल और सनातन भी 
एकाएक हाथ न अति हो | दुनिया तेजी से बदल रही है और घथ्नाओं की 
गति द्र त हो गयी है | राष्ट्र अयने में होकर कोई जी नहीं पाता है और 
शेष दुनियासे लेन-देन हर किसी का लाचार बढता ही जाता है। नये रंग- 
रीति और नई चाल-ढाल के लोग हर मुल्क मे आये दिन दीखते है और 
हवाई-जहाज सब कही के लोगो को उद़ाकर यहाँ-बहाँ पहुँचाते रहते हैं| 
ऐसे राष्ट्रअेम कोई बढ़ा ऊँचा आदर्श अब नहीं रूगया है। यद्यपिराष्ट्र 
का मान सन से सहज नहीं छुट्नेवाला है, पर मूल्य और वैल्यू के तौर पर 
राष्ट्र तेजी से हमारे हाथसे निकला जा रहा है वह राष्ट्र, जिसको लेकर 
हम जीने और मरने का लक्ष्य पाते थे, और दूसरे वे शब्द, जो लडईमे 
नारे बनकर धन्य भाव से हमे मोत तक भेज देते थे, अपनी शक्ति खोते जा 
रहे हैं। ऐर्टी-फासिस्ती नाम की भ्रव कोई प्रेरणा नहीं बची है--मानो 
एंटी शब्द की ही प्रेरणा समाप्त है। हैमोक्रसी और सोशलिज्म और 
केम्युनिज्म अब वे शब्द नहीं रहे, जो स्फूत्ति जगाये | वे विवेचन के काम के 
हैं, बलिदान के नहीं | ऐसी अ्रवस्था मे यदि हिन्दी-कहानी की गति कुछु 
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ठिठकी दीखती हो, तो विस्मय नहीं है | यो तो धडाधड पत्र निकल रहे हैं 
ओऔर कहानी होना सब मे अनिवार्य है । श्रौसत डेढ़ से दो सो तक कहानी 
रोज की खपत होगी। अधिकाँश उसमें मरने वाली कहानी हैं| जीनेवाली 
कहानी की सख्या हिन्दी में इस समय सन्तोपप्रद है, यह नहीं कह जा सकता | 
देश अमी नया जन्मा है श्रोर कष्ट मे है | युद्ध के ध्यंस को समेटने मे भी 
समय लगता है। शरीर-कष्ट में मानसिक उवर्ता की आशा भी क्या की 
जाय ! मूल्यान्तरीकरण का भी कालयोग है। खासकर भारत मे मन्थन 
गहन है | क्रान्ति से पहले रुत ने हमे डास्थविस्की, टालस्टाय, ठुर्गनीव, 
चकफ, गोकीं लगभग एक साथ दिये | भारतमे इस बक्त उससे भी 
गहरा आत्मालोडन है | वह गॉँधी-जैसे विस्मय-पुरुष की कर्मभूमि रहा है, 
माक्स का अध्ययन भी यहाँ कम नहीं है; ओर श्रेंगरेजी किसी भी प्रान्तीय 
भाषासे यहाँ की समृद्ध भाषा है | ऐसी स्थिति में सब प्रभावों को आ्रात्मतात्‌ 
करके एक महासमन्वयका नया रुप प्रलुत करनेमे भारतकों तमय लगे, तो 
अनहोनी बात नहों है | लेकिन यह निश्चय है कि हिन्दी में अब भारत की। 
प्ीलिक प्रतिभा का स्वर उभरेगा | 


0 
तोप भोर हम 


पिछले दिनों मैंने अखबार मे एक तस्वीर देखी | उसमे सरदार पटल 
कआग्रेस कार्यकर्ताओं के बीच में विराजमान उन्हें परामश दे रहे है | मुला- 
कात का स्थान एक जंगी जहाज का डेक है। सरदार कुततें ओर थोती में 
सी साथे ढंग से बैठे है, कार्यकर्ता जन फर्श पर | दृश्य घरेलू और उहा- 
बना है। कोई बनावट नहीं है, सजावट नहीं है श्रोर वातावरण में श्रात्मी- 
यता है | यह सब श्रच्छा लगा। 


लेकिन सरदार के सिर पर, मानो छुत्र की छाया देती हुई, मुंह आगे 
मिकाले ये चीजे क्या हैं! एकाएक समझ नहीं आया कि वे क्‍या हो सकती 
है ! लेकिन पल भर वाद ही मालूम हो गया कि वे तोपे है| काले दिखते 
हुए सिर उन्हीं के मुँह है। जगी जहाज की वे तोप रक्षा का हो4 बढ़ी 
कर नीचे बैठे हुए लोगो को श्रभव का दान दे रही है; इसी से उनके 
तले गभीर मत्रणा चल रही है | अवश्य मत्रणा शक्ति और उव्यवस्था के 
लिए है, क्योंकि तोणो की सूरत चाहे जैसी हो, एकत्र व्यक्ति उस कांग्रेस के 
कार्यकर्ता है जो गाधी-नीति को श्रव तक मानती थ्राई है | 


तहता तो कुछ विलज्षुण जान पडा । पर तत्वुण प्रतीत हुआ कि चित्र 
अययार्थ नहीं है, वह व्यग नहीं है। घटना से अ्रधिक वह चित्र स्थिति का 


है| माने जो है, कुल का कुल वही इस चिंत्र में प्रतिविंबित हो 
आया है | 
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अभी सन्‌ , ५० है | गाधी जी को गये दो ही वर्ष से कुछ ऊपर हुश्रा 
है। हम गांधी जी के वारिस निश्चय ही गाधी नीति से काम चलाना 
चाहते है। इसी लिए खादी है, सादगी है ओर सहजता है | ये सभी चीजें 
लोक-राज्य की शोमा बढाने वाली है | परिवार के बीच बुजुर्ग वैठे हो, ऐसे 
सरदार बैठे हैं| आनवान का दिखावा कही नहीं है| गाधी-परम्परा का 
पूरा पालन है। 


फिर जो तोपे है, उनपर व्यान जाने की क्या आवश्यकता है ! वे तो 
परिस्थिति की मर्यादा की सचक हो सकती है। नीति अ्रहिंता की है, पर 
परिष्थिति मे हिंसा हो तो श्रहिंसा की नीति तोप को साथ लेने से डर नहीं 
सकती | मन मे अदिता चाहिए, फिर बाहर साथ मे तोप-तलवार भी हो, 
तो क्यों असम्भव है कि वह मन की अ्रहिंसा की रक्षा के लिए न हो ! 


आदरश से सिफ काम नहीं चलता। यथार्थ को पहचानने की शक्ति 
चाहिए | यथार्थ की मर्यादा का उल्लंघन नहीं हो सकता | देश भे हम 
शाति चाहते हैं, समाज की श्रहिंसक पुनरंचना चाहते हैं। तो पहले 
दुश्मन से देश को बचाना और उन्नति के मार्ग को निष्कटक करना होगा 
कि नहीं ! वह इस तरह अहिसा की दिशा का ही प्रयत्त क्यों न समझा 
जाये (इत्यादि तक वर्तमान राज्याधिकारी का हे सकता है। 


उस तक का उत्तर वृथा है। निर्भवता यदि शस्त्र होने से ही आती 
है, तो शस्त्र के अभाव मे भय आ जायगा । शस्त्र के अ्रमाव को अहिंसा 
मानें, तो भय भी अ्िसक हो जाता है| इसलिए तलवार के विरोध मे 
कोई तक नहीं दिया जा सकता है। कारण मय को दूर करने के लिए 
शस्त्र आण है। मय को तो दूर करना टी है | यदि किसी भी ओर से 
निर्भयता नहीं श्रा सकती है, तो शस्त्र को अवश्य आना होगा ओर नीति 
का कोई भी उपदेश न उसे टाल सक्केगा, न अनुचित कह कर स्वयं 
साथंक हो सकेगा | 
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अतः प्रश्न यह नही है कि तोप असुन्दर और अ्रपविन्न है ओर वह ने 
हो | किन्ददी को वही बहुत सुन्दर लग सकती है | अमुक परिस्थिति में वह 
इतनी महिमा-मरिडित हो सकती है कि वेदी पर देवता रूप में विराजी जाय | 


प्रश्न है केवल यह कि हमारी श्रद्धा क्या है ! ओर यह प्रश्न अ्रमोष 
है | इस बारे मे थोडी भी चूक घातक हो सकती है। 


अहिंसा एक समग्र नीति है। समय पर वह एक शस्त्र भी है। वह 
हर जगह काम देने के लिए है | वह धर्म है, जो कही हार या टूट नहीं 
सकता है। 


अब दो ही स्थितियाँ हो सकती है। या तो हम उसमे विश्वास करते 
हैं, या विश्वास नहीं रखते | श्रद्धा मे बीच की स्थिति कोई नहीं है | यातों 
श्रद्धा है, या नही है। अ्रहिंता की भ्रद्धा से हिंसा का जीवन में से लोप 
नही हो जाता, लेकिन जो होता है वह यह कि उसको आत्म-समर्थन नहीं 
मिलता । सम्यक दर्शन का बस एक यही लक्षण, यही खूबी है। 


आज की स्थिति संकथ्गस्त इसलिए नहीं है कि उसमे हिंसा अधिक 
है, वल्कि आज तो उतनति और सम्यता ही ज्यादा है । पहले जैसी वर्वरता 
ओर रशंसता नहीं है | सब चीज को आज कानून का और व्यवस्था 
का रुप मिला है | हिंसा भी पहले जैसी श्रनगढ़, ऋर श्रौर दारुण नहीं 
दीखती है | 

सकट का कारण यह है कि दर्शन मे से हिंसा-अहिंसा की विवेक-रेखा 
हमे क्ञीण हो गई है। दर्शन को व्यथ का सामान भान कर उस बारे मे 
असावधानता को उचित मान लिया गया है। जैसे हिंसा-अहिसा सूखे 
तत्व का प्रश्न है, अनिवाय विवेक का प्रश्न नहीं है ! 

यह स्थिति घातक है। धर्म की, अर्थात्‌ विवेक की, श्रपेत्ञा मे प्रत्येक 
क्षण हम मे आत्म-मन्थन ओर आत्म-निरीक्षण चलते रहना चाहिये। 
करने-धरने की वदहवासी में आत्मावलोकन से असावधान होना सीधे नरक 
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की ओर बढना है। काम्-काज का आवेश अगर हमें धर्म के निर्देश से 
अलग डाल देता है, तो काम काज का वह समारोह ही हमे फंसा देने वाला 
है। मशीनों और मिलो के उहारे होने वाला भीमेद्योग संकट को वढा 
ही सकता है, अगर उसके साथ सम्बकू-दशन का योग हमें न मिल सके। 
केवल तेजी से चलने की हडबडी से न चलेगा, सोचना होगा कि चलना 
किधर है। 

गाधी जी अभी हमारे वीच हो गए हैं। अद्भुत और प्रचए्ड उनकी 
कर्मठता थी। प्रथम कोटि के कम-प्रतिष्ठाता पुरुषों में उनकी गणना है। 
लेकिन जब कर्म के कूच का अवसर आया, तव ही तव धर्म-चिन्तन की 
आवाज उन्होने ऊ॑ची की | युद्ध के अवसर पर गीता का उपदेश द्था न्‌ 
था ! कुरुक्षेत्र ही धर्मतेत्र हे | जब करना सामने है, तमी का सोचना 
सार्थक है । ऐसे ही मन्थन में से धर्म की प्राप्ति और सृष्टि होती है| गाधी 
जी ने प्रत्येक कूच और प्रत्येक मोचे पर बढ़ने से पहले हिंसा-श्रहिंसा 
संवधी यूच्म धर्म-विचार को कांग्रेस कार्य-समिति के, या अपने दूसरे 
साथियों के, सामने रखा | वही वह विचार अनिवार्य और अ्रमोव होता है । 

राजनीति मे हर महत्व के क्षण पर धमनीति की वात उठाने वाला 
गांधी जो आज नहीं रह गया है, इतसे राजनीति अपने ही व्यूह मे फंसी 
दोखती है। समूचा कर्म केवल एक दुश्चक्र की स्वना करता दीख रहा 
है | कर्म एक वह चक्र है कि जिसमे धर्म की उष्टि न हों तो वह केबल 
सहार और युद्ध की रचना करेगा | धर्म की दृष्टि डाल कर हम उसी युद्ध 
क्षेत्र को धर्मज्षेत्र बना दे सकते हैं | तब संघर्ष को भी रुपान्तरित करके 
उसमे से चाण की राह निकाल सकते हैं। 

धर्म-कर्म का वियोग आज ज्राउ का कारण है | एक उनके संयोग मे 
ही रक्षा है| दूसरा कोई उपाय सभव नहीं है | आज के अखबार करा 
चित्र उस संयोग का चित्र नहीं है, वह उसका विद्र प उपहास है| तोप के 
मुह के नीचे की खादी अहिंसा की शोभा नहीं है। उस तोप से भुनता 
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हुआ खादी पहिनने वाला होता, तो उस खादी को मैं समझ सकता था | 
अन्यथा हिंसा के पेट मे दृबक कर ब्रैठने वाली अरहिंता कोई नई चीज 
नही है । उसे सदा से लोग जानते हैं ओर उससे किसी को कुछ आशा 
नहीं है। 

हम जो यहा लोक-राज्य बना कर बैठे हैं, सो सचमुच ही खादी उस 
की सही प्रतीक हो सकती हैं | सादगी उसका लक्षण ओर भाईचारा, जिस 
में छोटा बडा नहीं है, उसका सही रूप हो सकता हैं। लेकिन तोप तो 
तानाशाह तानता है ! लोकशाही और तानाशाही सिर्फ़ चहरे नही है कि 
सुविधा से बदले जा सके । पर आज ऐसा ही मालूम होता है। लोकशाही 
अपने भीतर से तानाशाही के लिए तैयारी करती हुईं देखी ज,ती है | एक 
यहाँ नहीं, सब ही ऐसा है। इसलिए शब्दों के आालजाल के नीचे रोग 
के बीज की पकडने की जरूरत है। अन्यथा किया कराया सब चौपट होगा 
और लोकशाही तानाशाही का आसन बनने को रह जायगी | 


शआाज जैसे विश्व की सम्यता और उसका विज्ञान अनी पर खडे हैं; 
उनको कसा ओर परखा जा रहा है | केवल सदियों का समर्थन होने से 
कोई चीज रवखी जाने वाली नहीं है | खरी होने पर ही वह ठहरेगी; 
अन्यथा फेक दी जायगी | बडप्पन, बडे शब्द, बडे वायदे, बडे नकशे, 
अब मानवता को अधिक काल रोक नहीं सकेंगे। राज-नेता का धंधा 
अविश्वास की वस्तु वन उठा है। शासन श्रोर शासक आतंक की वस्तु 
भले हो, अब हृदय के आदर का पात्र वह नहीं रह गया है । 

गाधी ने यभीर और आरन्तरिक एक क्राति जो कर दी है, उससे अब 
शासक प्रत्यक्ष में जब तक सेवक नहीं वन पायेगा, तब तक वह अपने 
को सुरक्षित भी अनुभव नहीं कर सकेगा। गाधी जी ने जीवन के प्रकृत 
मूल्य को हमे दे दिया है | वता दिया है कि शहर की सभ्यता के कंगूरे 
पर बैठा समृद्द नेता केवल श्रमिनेता है | केन्द्र वहा नहीं है, न मूल्य वहा 
है | वहाँ केवल माया है, जिसने मन को मोह रखा है | उस मोह पर ही 
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शाज्यशाही ओर साम्राज्यश।ही चला करती है । उसकी रक्षा के लिए युद्ध 
शेते हैं, और उसकी मोहनी डालकर युद्ध के लिए इंधन जुयया जाता है। 
नही, केद्ध है वहाँ जहाँ श्रम का पत्तीना धरती भे डाल कर अन्न उगाया 
जाता है जो हमारा पोषण करता है | शातन समझा जाने वाला काम ने 
ऊचा है, न आवश्यक है | इस माया मोह ने ही उसको महिमा दे रखी 
है श्रीर श्रमिकों का श्रम उसे ऊंचा उठाये रखने के काम मे चूस लिया 
जाता है | यह सब किस तरह से सिक्के के जादू से होता है, उस सिक्के के 
तिलिस्म को समझना लगभग असंभव वना दिया गया है | 


इसलिए जरूरी है कि जीवन की प्राथमिक वातो को ओमल वनाकर 
व्यर्थ शब्द का आडम्बर हम न स्वे। कर्म में से धर्म के विचार को निकाल 
कर फेंके नहीं; वरन्‌ धर्म मे से कम की प्राप्ति करे | अन्यथा आकात्षा 
जगाकर उस जोर से जो कर्म की सृष्टि होगी वह हमें ही खा जायगी | रुपये 
से चलने वाली सरकार और उस जोर से होने वाले काम ऐसे ही आत्म- 
चानक होते हैं /वे सदा अधिकाधिक रुपया माँगते है और समाज में तनाव 
डालते हैं। सरलता उसमें पिसती और कुथ्लिता फैलती है | 


कर्म को धर्म के ऊपर रखने पर फिर धन का मन के ऊपर दवाव न 
होना असभव है | सरकार आज उसी रुपए को ऊचा उठा कर उसी की 
छुडी को मान वनाकर चल रही है | वेतन की ऊ चाई के माप मे व्यक्ति 
की योग्यता समझी जाती है। इसलिए व्यक्ति की निगाह व्यक्तित्व पर नहीं 
चेतन पर है | ईमानदारी नहीं, तिकडम वहाँ की नीति बनती है| 


अब समाज एक है| सरकार में जो भान चलता है, उसी की समाज 
में प्रतिष्या होती है। वहाँ मान ऊ चे वेतन का है, यहाँ मी धन दोलत 
का है| मूल मे मान वह रख कर भ्रष्टाचार ओर घूसखोरी को रोका या 
मिटाया जा सक्कता है, यह थोथी कल्पना है | रिश्वतखोरी का फल विना 
डठल के पेड पर नहीं लगता। रुपये कीं भाषा मे सोचना और चलना 
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धवर्य वह डंठल है | मूल वही रखेंगे, तो लगने वाला फल बदल नही 
सकता | 

केवल कम, फल और उसके परिणाम को, सामने रखकर होता हैं | 
अर्थात उसमें श्रासक्ति और आ्राकांच्ा है, उसमे स्वार्थ और लाभ की दंष्टि 
है प्रेरणा वहाँ प्राफिण' की हैं । 

लेकिन धर्म खय॑ कर्म को ही प्रतिष्ठित करता है । वह उसको कर्तव्य 
का रूप देता है। ऐसे फलासकि से वह कर्ता को मुक्त करता है | परिणाम 

मे कर्म से सामाजिक वनन्‍्धन और वेषम्य उपजने की सभावना कम होती 

हैं। छीन भपट रह नही जाती श्रौर वन्दर-बॉट करने के लिए हठात तराजू, 
लेकर किप्ती को शासक ओर व्यवस्थापक बनने का मौका भी कम होता हैं। 

मूल में इस दृष्टि को नहीं रख सकेंगे तो जाने-अनजाने अपने सिरो 
पर हम एक अधिनायक की ला ही बिठावेंगे | 


यदि उस संभावना को हम आनिष्ट ओर मानव जाति के लिए लज्जा- 
जनक समभतते हैं तो भूल की ओर हमे जाना होगा। देखना होगा कि हमारा 
उतद्यादन और विवरण, और उनके आधार पर बनने वाले हमारे सबंध, 
क्या हैं ओर क्या उन्हें होना चाहिए! अगर इन सबंधों में हिंपा ओर 
शोपरा है तो श्रन्त भे ऊपर अधिनायक को आना ही होगा, जो छंत्र को 
श्रोर दंड को लेकर हम पर शासन करेगा। वस्वीर की तोप के मुह की 
तरह उतकी बाहे ऊपर होगी और उसकी छाया के नीचे वैठ कर हम खादी 
पहनेंगे श्रोर शान्ति चस्वेंगे | .|“# 

ऐसा यदि नही होना है, ओर नहीं होने दैना है, तो मुंलभूत दृष्टि को 
सष्ट अपने मन मे बिठाना और स्वर्य उस पर आह होना होगा । 


जगह-जगह से सुनता हूँ कि कम्यूनिस्ट दर्शन तो ठीक है, कम्यूनिस्ट 
उपद्रव ठीक नहीं है | मुझे लगता है कि कम्पूनिष्ट उपद्रव और कम्यूनिस्ट 
फौजों की तो कोई चिन्ता ही नहीं है । उनमें सती भर शक्ति नहीं है। 
लेकिन दर्शन के रूप में कम्यूनिज्स हमारे मन्र में जगह पा सकता है, तो 
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निश्चय है कि सिर पर एक रोज उसका अधिनायक भी सवार दीखेंगा | 
कारण, वह दर्शन नही है, धर्म नही हे, अ-कर्म नही है। वह प्रोग्राम है, 
वह कर्माग्रह है| धर्म की सिद्धि वहा कर्म में है और दर्शन का फलित भी: 
कर्म में है | ऐसा कमव्ाद श्रगर हमारी श्रद्धा में बेठ सकेगा तो हम एक 
दिन कर्म के पुतले (औटोमेटन्स) होगे ओर चाबुक लेकर कर्म-कारखाने 
का मैनेजर श्रपने अ्रसिस्टेटों की जमात लेकर हमसे कर्म वसूल कर रहा 
होगा | कर्म जब तक धर्म-प्रेरणा से कर्तव्य (अथोत्‌ अ-कम) के रुप में 
हमारे द्वारा नही होगा, प्रद्युत आाकाज्ञा मे आग्रह-पूवंक फल-मोक्ता वन 
कर हम उसे कर रहे होंगे, तव तक निठल्ले राजनीतिजशों की पार्टियां, 
आपस मे खीचतान ओर कोलाहल मचाती हुई, श्रदल-बदल कर हमारे 
ऊपर स्टेट के नाम पर शासन करने का दंभ रचती ही रहेगी। 
अहिंसा वह नीति है जो समाज को ऐसी आन्तरिक ओर सहज सुब्य- 
वस्था तक ले जायगी जहाँ शासन को अतिरिक्त परिग्रह के रूप में टिकने 
की आवश्यकता न होगी । व्यक्ति स्वेच्छा से श्रमिक होगा | - श्रतः वह 
स्वृतत्र होगा, सहानुभूतिशील ओर सहयोग परायण होगा | संक्षेप मे व्यक्ति 
नेतिक नियम से चलेगा और समाज “स्टेट-विहीन! होगा | 
किसी भी दूसरी पद्धति या तक से चलकर हम उस अ्रवस्था में भठके 
बिना न रह सकेंगे जहाँ व्यक्ति केवल एक होगा श्रोर वह अधिनायक होगा, 
और व्यक्तित्रशाली केवल एक दल होगा ओर वह शासक दल होगा, शेष 
सब्र मनुष्य केवल अश्रंक और ओजार होगे | 
अहिंसा का नाम हमे विभीषिका से वचा ने सकेगा | श्रहिंसा का काम 
ही उस दुस्संभावना के स्थान पर हमारे लिए एक उज्ज्वल भविष्य का 
निर्माण कर सकेगा | 
कांग्रेस को और कांग्रेसी सरकार को इस विश्वास के प्रकाश में अपने 
की कसना ओर समालना आवश्यक है | 


जे 


+ ९; 


अपरिग्रह 


१; 
सब छोड़ो 


धर्म वह जो धारण करता है। उत्तत्ति को, विनाश को, और उन दोनो 
से युक्त अरब को वही धारण किये हुए है। अशु अखिल के साथ ओ्रोर 
पिरड ब्रह्मास्ड के साथ जिस सूत्र के सहारे अभिन्‍नता मे पिरोया हथ्ा है 
वह है धर्म | स्थिति मे गति और गति गे स्थिति यदि सम्भव है तो धर्म 
के कारण । जो है उसके होने मे कारण-भूत धरम हे | 

इससे जो धर्म से छुट्टी चाहते है वे धर्म शब्द से नाराज हो सकते 
है, पर धर्म-तत्त्व से छुट्टी कमी किसी वो मिल नहीं सकती | यहाँ तक॑ कि 
नास्तिक अनजाने नास्तिकता को अ्रपना ध्म वना बैठता है | पश्चिम का 
उपयोगवाद और समाजवाद चर्च से या देवमदिर से छुटकारा पाले, पर 
बह भूलता है यदि मानता है कि इस तरह धम से ही वह बच जाता है | 
मंदिर, मध्जिद और गिरजे को तोडकर उसकी जगह पाठशाला या 
अस्पताल वना देने से घम नही द्ूटता, केवल एक देवता की जगह अन- 
जान में दूसरे देवता की ही प्रतिश करदी जाती है| पश्चिम का नया 
धर्म है शासन-धर्म | उनका देवता है स्टेट | उस-स्टेट-देव की पूजा में जो 
आहुति पडी उतनी वलि युग-धुगाँत से दूसरे क्रिसी देवता पर नहीं चढी 
होगी | पर इस आधुनिक देवता को कुछ वर्षों मे कितने प्रभूत नर-सकत का 
अभिषेक मिला ओर कितने असख्य नर-मु डो की अचंना, इसका हिसाब 
नहीं है। भाषा के फेर से असलियत मे फेर नहीं पड जाता | इसलिए 
अमुक शब्द पर रोप करने की आवश्यकता नहीं है| धर्म नहीं मिय, नहीं 
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मिट सकता, इसका सीधा कारण यह है कि होते हुए परिवर्तनो के मध्य 
वह भर व है | वह उस चिन्मय ठिद्धान्त का नाम है जो जीवन की अमि- 
व्यक्ति और उसके विकास को साधता है । 


बीच-बीच में जो सुधार के या विनाश के श्रान्दोलन हुए. वे धर्म को 
नही, धर्म के अपलाप को, उसके व्यमिचार को सुधारते या मिदाते थे | 
असल में वे उन समयो में प्रचलित लोकरूढ़ धर्मामातों के बीच सतू- धर्म 
“को प्रतिष्टित करने के हेत से हुए थे। 
ऐसा जो धर्म उसी की महिमा हमारे शास्त्रों मे जगह जगह गायी गयी 
थी | जहा धर्म है वहा ज्ञेम है| धर्म सम्पदा है | धर्म के कण से भय का 
पहाड टलता है | धर्म की रक्षा का हाथ जिस पर है वही सुरक्षित है। 
श्त्यादि | 
मेरे लिए सचमुच धर्म से गहरा शब्द दूसरा नहीं है। हमारे जीवन मे 
स्तर हैं | हमारी भाषा के अधिकाश शब्द उसके व्यावहारिक स्तर से 
नीचे नहीं जाते | वे नित्यप्रति के स्थूल व्यापार तक ही संगत हैं| जीवन- 
मर्म उनके सहारे छुआ नहीं जा सकता । किन्तु धम्र शब्द स्थूल व्यवहार 
से शुद्ध श्रध्यात्म तक सब स्तरों मे एक सा व्यापक है | मृढ़ बनचारी काले 
पत्थर पर सिंदूर पोतकर अपना धर्म का काम चला लेते हैं। दाशनिक हवा 
से भी बारीक बरीकियों भे उत्तकर धर्म की थाह नहीं पाते | यही मेरे निकट 
उस शब्द की विशेषता है | वह सब को सुलभ है, फिर भी श्रगाध पारिडत्य 
के बल से भी उस शब्द की समावनाओं को चुकाया नहीं जा सकता । इसी 
से उसको जगह दूसरा कोई शब्द स्वीकार करने में मुझे किक्क है| पश्चिम 
से कई इज्म चले हैं ओर नये-नये भी निकलते जाते हैं | ये जीवनादर्श के 
लिए नई नई सशाएं गढ़कर पेश करते है| कोई धर्म की जगह हाय मेनिंटी 
(सणाए०ाए) कोई यूटीलियी (7॥)9) कोई फ्रे दरनिरी ([पेवाछा- 
7/9) कोई-लिबर्यी ([7७ए) विश्वबंधु (॥०१७ #ण।००- 
]000) आ्रादि-आदि संजाओ्रो को प्रतिष्ठित करना चाहते हैं। मेरे मत से इन 
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शब्दों में समाई थोडी है । ये अ्रधूरे-हैं, श्रो्ठे पड्ते है, ओर वहुत जल्दी 
उनकी किसी विशेषण के सहारे थामने की जरूरत हो जाती है | ये शब्द हमे 
एक-दूसरे से जोडते भी हो, समष्टि के साथ उनके सहारे योग बनना 
नहीं हो सकता | व्यक्ति समष्टि के प्रति जिस अमिन्‍नता का सवेदन भीतर 
लेकर जन्म पाता है वह धर्म से मीचे किसी और शब्द से व्यक्त नहीं हो 
सकती | 


इस तरह यदि मैं कायल हूँ तो एक शब्द का और वह है धर्म। 

लेकिन जहा कोई नास्तिकता नहीं पहुँची वहाँ गीता की यह पंक्ति जाती हैः-- 
सर्व घर्मान्परित्यज्य मासेक शरण ब्रज 

धर्म नहीं छूट सकता, फिर भी गीता ने कह कि उसको भी छोड दो। 

किसके लिए छोड दो ! मेरी शरण में श्रामे के लिये | 'मैं' कोन ! एक 
जो एक हूँ। सव (धर्मों) को छोड़ो, एक (मुझ) को लो | 


धर्म के विवेचन के बीच गीता की इस पंक्ति को कमी नहीं भूलना 
होगा | इस पक्ति के सार को भूलकर धर्म को पकडने से अधर्म हथ लग 
सकता है | ' 


हम तो जानते थे कि जो अ्रखलेश है, जो एक है और सर्वव्यापी है, 
धर्म जितने हैं उसी की राहे हैं| पर गीता ने कहा कि उन्हे भी छोडने को 
उद्यत रहो | मुझे पाना है तो उन्हें छोडना होगा | 

ध्यान रहे कि यह नास्तिक का वचन नहीं है। नास्तिक का साहस 
यहाँ तक पहुँच नहीं सकता | वह वेचारा तो अपनी नास्तिकता के धर्म से 
बंधा है | गीता का यह वचन मुक्त-पुरुष का वचन है। और उसमे जो 
सत्य है वह इन्ही शब्दों में आ सकता है, क्यो कि वह माषातीत है। 

आ्राज जबकि पश्चिम से शक्रा का प्रबल झोका आया है, 
जब अहकृत बुद्धि सब आदर्शी को चीर-फाड कर श्रद्धा की 
असम्भव बना देना चाहती है, तब धर्म के मानने वालो को 
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जैसे चुनीती ही दी जाती है। पश्चिम को उन्हे जवाब देना होगा | 
जवाब तक का काफी नहीं होगा | क्योंकि तक से तो शास्त्र 
भरे पढ़े हैं। श्रौर पश्चिम उन सब शास्त्रों को श्रगनी अलमारी में 
अन्द दिखला सकता है | जवाब इसलिए जीवन से ही दिया जा सकता 
हैं। और में मानता हूँ कि जो सच्चा धार्मिक है, यानी 'मामेक 
के प्रति जिसका समर्पण सम्पूर्ण है, उसका जीवन पश्चिम को खुप करने 
वाला जवाब हो जायगा। 


गीता की यह वाणी कि रब धर्मो को छोडो ओर मुझे लो, प्रबल- 
से प्रवल सदेहवादी को भारी पड सकती है। वह इसको नहीं पचा 
सकता | वह तथा-कथित सद्देहवादी श्रोर बुद्धिवादी अ्रसल में अपने 
माने हुए मत-विश्वासों से चिपण हुआ है| गहराई से देखा जाय तो 
वह अपने मोह में कहीं अधिक अ्रध है| वह श्रद्धा नहीं है इसी से 
उसे मोह कहना पडता है) वह तो ईश्वर विश्वासी ही है, जो अपने को 
अथाह मे छोडकर कह सकता है कि में कुछ नहीं मानता क्योंक्रि में 
उस एक को ही मानता हूँ। बेशानिक सत्य की, अथवा आध्यात्मिक सत्य 
की, उपलब्द्धि के लिए. यदि कोई व्यक्ति अधिकारी ओर समर्थ हो सकता 
है तोवही जो कह सके कि मैं सव छोड दू'गा; लो, मैंने सब छोड 
दिया | यह शक्ति अपने को बुद्धिवादी, शंकावादी, कहनेवाले लोगों 
में हो केसे सकती है ! श्रसल में वे अ्रमुक मतवादी ही नहीं होते प्रत्युत 
अनजान मे उस मत को श्रपनी कट्दरता में प्रथा बना लेने वाले 
होते हैं| 


यहाँ एक बात की और ध्यान दिलाया जा सकता है। गीता में 
अर्म को छोड़ने के लिए नहीं कहा, धर्मों को छोडने के लिए कहां है | 
वहां वहुव॑चन का प्रयोग है। यानी श्रमुक नामों से चलने वाले अथवा 
अमुक वर्गों द्वार माने जानेबाले जो अनेक धर्म प्रचलित है, वे श्रपने 
आप मे मान्य और इष्ट होकर मी एक्र स्थिति में जाकर भानो पीछे छूट 


नस 
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ा 
रहनेवाले है। जिसमें द्विधा है ही नहीं उस एक धम की राह में, दोत 
और अनेकता पर चलने वाले अनेक धममों को बीच में ही छूट जाना 
होगा | गीता के मंत्र का यही अभिप्राय है। 


मैं मानता हूँ कि जाहिय जो धर्म के नाम पर विपमता, अ्नवन 
श्र कलह देखी जाती है उसमे नाम ही धर्म का है। असल मे तो 
उसके भीतर कारण राजनीतिक होते हैं। राजनीतिक से मतलब स्वार्थ- 
प्रेरित | क्योकि धम में तो सदा स्वार्थ का विसजन ही होता है। गीता 
में ही नहीं सव धर्मों मे ऐसे वावंय मिल जायगे | परन्तु फिर भी यदि धर्म 
के नाम पर गिरोह-वन्दी और वेमनस्य मिले तो जान लेना चाहिये कि मूल 
धर्मोदेशों के प्रति अ्रतावधानी ही उसका कारण नहीं है, वल्कि गहरे मे 
दुबका हुआ कही निश्चित स्वार्थ ही उसमे कारण वना हुआ है | जिसके 
'सहरे गुद्द या गिरोह थाम कर रखे जाते हैं, गीता मे ऐसे नाम धारी धर्मों 
को ही छोडने के लिए कहा गया है। 


सच यह है कि प्रभु एक है। उसको परम पिता कहे तो भी उसकी 
'निकय्ता हस पूरी तरह जतला नहीं सकते |. वह भीतर समा हुआ है। 
वह धट-ट व्यापी है। वह पिता है, माता है, वन्चु है। जो कहो 
उसके लिए थोडा 'है | वह एक है, क्यों कि वह कुल है] उसके 
सिवा प्राणी को कुछ और नहीं पाना है| उसको पाना भी भाषा 
की अ्रपूर्णता के कारण कहना होता है | वह अलग भी नहीं है कि 
उसे पाने कहीं जाना हो। सच पूछिये तो उसमे स्वयं खो जाना 
है। वह एक ही साथ परमात्म लाम है। आत्मा तो दो है नहीं। 
इस तरह शेष मे अपने को पाना और अपने मे शेय को देखना, यही 
परमात्त प्राप्ति की साधना है। 


मेरे निकट तो यह स्पष्ट है कि किस तरह इसी ताधना को इत्त में 
ँमाज सेवा, राष्ट्रसेवा, मानव सेवा इत्यादि सामयिक ओर ऐहिक सब 
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कर्तध्य अनायास समा जाते हैं| यह साधना लौकिक कम से विमुखता 
नहीं वतलाती, प्रदयुत लोककर्म की दक्षता देती है-- 
#योगः कर्सु कोशलस्‌” 


किन्तु योग में कर्म-छुकौशल अपने आप मे इष्ट नहीं है, वह तो 
उसका अनायास प्राप्त फल है। योग में यदि व्यक्ति की ओर से 
चेश है, तो वह सीधे समाज के राष्ट्र के या सनुष्य के प्रति नहीं है; वल्कि 
समग्रता और एकाग्रता के साथ परमात्मा के प्रति ही है। ईश्वर में 
कौन सा समाज कौनसा राष्ट्र कोनसा इतिहास ऐसा है जो समाया हुआओा 
नहीं है। सचगंचर जगत सव उसकी भॉकी ही तो है। हाँ उस 
कल्पनातीत विराट के समज् वह माकों अत्यन्त खल्म है। श्रोर 
सचमुच जितना कुछ हम जानते हैं, जान सकते है, कल्पना में ला 
सकते हैं, कुछ उससे वाहर नहीं, उसी का अ्रंश है। इसलिए धर्म 
की भाषा यह नहीं कहती कि समाज के लिए मरो, देश के लिए मरो, 
वह तो कहती है कि यज्ञार्थ जीश्रो | श्रर्थात्‌ यज्ञ के लिए तो तुम हो 
ही, श्रोर कुछ सम्भव ही नहीं है। पर उस यज्ञ के समर्थन के लिए 
समाज, या राष्ट्र, या विश्व को क्यो अपने अहंकार की बुद्धि से खींच कर 
लाते है । यत्र का धर्म तो मेंने ही तुम्हे दिया है। मैंने जो तुम्हे 
जीवन दिया है, उसके पीछे तुम्हे विभाम देने को मेरी भेजी मोत भी 
आ ही रही है| सो इस तरू मेरे हाथें आज भी तुम मरने के लिए 
ही उद्यत हो रहे हो। पर वह मरना नहीं, मुझमें ठुम्हारा लौट आना 
है। इसलिए तुम्हारा इसके सिवा कुछ भी श्रोर कार्य नहीं रह जाता 
कि तुम मेरी ही याद में जीओ कि मुक्त में खुशी से लोट आओ । 

हमारी लोकिक बुद्धि, तक बुद्धि, शायद इस बात को नहीं समझ 
सकती | उसे बलिदान के लिए छोटे-मोटे नारे चाहिये । राष्ट्र 
चाहिये, इनकिलाव चाहिये | यज्ञाथ जीवन अमने आप मे कम 
सम्भ में आता है; क्रांति कट समझे में आ जाया करती है। पर 
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लौकिक बुद्धि को भी इसमे दोष क्या ठै, वह अपने वस तक ही चल 
सकती है ) वह धर्म की भाषा को समझ की भाषा से बदलना चाहती 
है। वह अपने लिए ऐसा कर सकती है--यानी सामयिक आदशों 
की भी उपयोगिता है | पर प्रयोजन की भाषा से अनुभूति की भाषा 
जब कि भिन्‍न होती है, तब सदा गहरी और सच्ची भी होती है | 
तनिक रहस्यमयी-सी तो लगे पर उसमे गम्भीर और प्रचर श्र भरा 
रहता है। वह इतिहास के युग-युग में जातियों श्रोर सस्कृतियों को 
प्रेरणा देती है। वह तो भानवजाति की अक्षय थाथी है। इससे 
समभ मे न वबेंधने पर भी उसे श्रद्धा से स्वीकार ही करना पडता है| 


धर्म की वाणी स्वरूप से अरूप,स्थूल से सूक्ष्म, पदार्थ से आत्मा 
और जगत्‌ से ईश्वर को ओर बढती है।हम जिन कई घमा को 
श्रपनी दुनिया मे जानते है--जैसे हिन्दू-धर्म, वोद्धू-धर्म, इसाई-धर्म, 
इस्लाम-धर्म--वे भिन्‍न-भिन्‍न रूप में अ्रलग काल, परिस्थिति, ओर देश में 
उस निराकार सबवब्याप्त के आकलन के प्रयास है, जो मानव-जाति के 
अन्तःकरण में बहुत गहरे में बता हुआ है | विविधता देश और काल 
की प्रथकता के कारण उनमें आयी, पर वह-एक ही सबका लक्ष्य होने से 
उन सब में अ्न्तगंत एक-सूत्रता भी है। पर जहाँ उन सबमें व्यापा 
हुआ वह सूत्र दिखाई न दे वहा व्यक्ति क्या करे ! इसके लिए गीता ने 
कह ही दिया;--इसको भी छोडे, उसको भी छोडे, श्रोर दोनो जिसके 
लिए बने हैं उस 'मुझ' को ले। वह 'मुझ” है, परमेश्वर | दर्शन की 
भाषा में उसे ही कहे परम-सत्य। और गीता की उस नीति को में 
अपनी ओर से संज्ञा दू तो वह है, अहिंसा | 
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मनुष्य आता है तो वस्त्र ताथ नहीं लाता | जाता है तब भी वस्त्र 
उसके साथ नहीं जा जाते | बस्त्रों का उपयोग शकके बीच के काल के लिए. 


ही है| 


वस्त्र का समर्थन दो प्रकार के कारणों मे है, एक देहिक, दूसरा 
सामाजिक | वस्त्र सदी-गर्मी से हमे बचाते हैं श्रोर लज्जा ढेकने के काम 


श्राते हैं । 


देहिक कारण का जहाँ तक सम्बन्ध है वस्त्र की उपयोगिता सापेक्ष है। 
सर्दी-गर्मी तो ऋतुप्रमाव से आते ही हैं। फिर मी शीत से बचने के लिए 
किसी को कम ओर दूसरे को ज्यादा कंपडों की आवश्यकता होती है। पशु- 
पत्ती बिना कपडे के ही काम चलाते हैं। जगली लोग, या जगली अवस्था 
में सभ्य लोग, छाल श्रोर खाल से काम लिया करते थे, उनके शरीर की 
सहिष्णुता और अ्रनुकूलता अधिक थी | पशु-पक्तियों का शरीर ऋतुश्रो के 
प्रति अ्नायास भाव से अधिक सहिष्णु है श्रौर प्रकृति उन्हे इसमें मदद 
देती है। मनुष्य में शनेः शनेः देह की इस क्षमता का हास होता गया है। 
ऋतुशओ को अब वह अपने खुले तने पर सहन नहीं कर सकता | धूप और 
हवा से बचने के लिए उसे वस्त्र की श्रावश्यकता है | 


इसी को दूसरी मादा में सभ्यता का विकास कहते हैं| उस विकास 
के साथ देह का हास हुआ है | मनुष्य, कहते है, उस विकास में उत्तरोत्तर 
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सामाजिकता प्राप्त करता गया है| और सच पूछिये तो वस्त्र की आव- 
श्यकता के पीछे ठेहिकता उतनी नहीं जितनी कि सामाजिकता कारण है। 
ऋतु तो नग्न तन पर सह भी ली जाय, पर सम्यता तन को नग्न नहीं रने 
देती है| वस्त्र इस तरह सर्दी-गर्मी के लिए कम और सम्य व्यवहार के 
लिए ही अधिकतर आवश्यक है । 


यो भी दीखता तो यह है कि आज की सम्यता मुख्यता से वस्त्र पर 
टिक्री है| बढ़िया कपडे सामाजिक उच्चता के लक्षण माने जाते हैं | वस्त्र मे 
कीमत डालने के लिए सोने और चाँदी के तार बिने जाते उनका, 
स्पश तन को तनिक भी सुखकर न होता हो | 


इस वस्त्रमयी लोकिक सम्यता को गहराई से समझना चाहिये। तब 
जान पडेगा कि उसके जड में कीडा है | वहाँ सामाजिकता की सिद्धि नही 
वल्करि शोषण की वृद्धि है | 


सामाजिकता निःसन्देह व्यक्ति के विकास के लिए आवश्यक है | | 
मिल-जुलकर ही यहाँ काम चल सकता है | सहयोग सदा अनिवार्य है। 
व्यक्ति एक पैदा हुआ है, पर इसलिए कि यथासम्भव किसी के भी प्रति 
वह दूसरा न रह। तभी सूत्रकार ने कहा--“परस्परोपग्रहोजीवाना” | एक 
दूसरे के काम आना जीव का लक्षण है। मनुष्य के इस स्वभाव मे से 
सामाजिकता को जन्म मिला | 
इस सामाजिकता के उदय के साथ वस्त्र का उदय हुआ। पशु-पक्षी 
वस्त्र की आवश्यकता से मुक्त हैं, क्योकि उनमे सचेष्ट सामाजिकता नहीं है। 
उनमें लब्जा और मयोदा की भावना ही नहीं है | वे स्वच्छुन्द हैं। मनुष्य 
मग्रादाशील प्राणी हे। टसका समाज है, जिसमें श्रेणियाँ है, छोटे बडे हैं, 
मान सम्रम है | मनुष्य समाज में सबके अधिकार वरावर नहीं हैं, कर्तव्य भेद 
से उनके अधिकारों मे भी भेद है | उनमे परिवार भावना है और सम्बन्धों में 
दायित्व और पवित्रता की कल्पना है। शिक्षाक्रम से उनमें गुरु शिष्य का भेदहै 
एक चरण छूता दूसरा माथे पर हाथ रखकर उसे आशीर्वाद देता है | 
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यह जो मर्यादाशीलता का उद्भव ओर विकाठ है, यही क्या मनुष्य 
जाति की अर्जित संस्कृति ओर सभ्यता नहीं है ! इसी के साथ वस्त्र की 
संध्या ने विकात पाया है । 

इस दृष्टि से वस्त्र के विरुद्ध कुछु कहने की आवश्यकता नहीं है। वह 
लोक जीवन के लिए अनिवार्य है। उससे मयोदा-शीलता और शुचिता का 
सक्षण होता है। वह वासना पर आवरण है। पर नही, वस्त्र वही तक 
नही रहा है । वासना को ढकने नहीं, दिखाने या बढ़ाने तक का साधन बह 
होने लगा है| वस्त्र की संस्था इधर आकर तो श्रव रोग की गॉठ ही हो 
पडी है। कारण है मेरी समझ मे हम मनुष्यों का समाज को अपनी 
परिधि मान रहना और समष्टि-दृष्टि को भूल बैठना | 


समाज को परिधि मानकर चलना मेरी दृष्टि मे श्रांत है| मेरा मानना 
है कि उसके कारण हमने बहुत रोग अपने बीच वा लिये हैं और सम्यता 
अपनी मौलिक आवश्यकत से दूर पडकर इतनी क्त्रिम होती जा रही है कि 
वह पाखंड वन उठी दे | आवश्यकता है कि उस सम्बता को फिर अपने 
भूल आदर्श से जोढा जाय श्रौर उसे स्वस्थ किया जाय | 


समाज में मान ओ्रोर मान्यता प्राप्त करना यदि उन्नति का लक्ष्य हो 
तब तो वस्त्र को आवश्यक रूप मे इसका साधन बनाया ही जावगा। तब 
मनुष्य की चेश वस्त्र की संस्था को जख्लि बनाने में लगेगी | यहाँ तक कि 
यह एक समत्या और शोषण का केन्द्र बन रहेगी | लोग हर क्षण नया 
फैशन निकालेंगे श्रोर बीते क्षण का फेशन पुराना पड जायगा । नतीजा 
यह होगा कि लोग उस दौड़ में बस्त्रों का ढेर पास रखकर भी यह संतोष न 
रख सकेंगे कि वे काफी श्राधुनिक हैं। हर कपडा क्षण चलने के साथ पुराना 
पडता जायगा और नये की माँग होती जायगी | डिजाइन और कट के 
नये-नये आविष्कार होंगे और जाने कितने न लोगो की बुद्धि इसी में लगी 
रहा करेगी | इसके कारण दूसरी ओर वस्त्र का अकाल होगा और लाज 
और शीत से तन ढकने को भी वे चीथड़ा न पायेंगे | 
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आसमान को चमना चाहैगे, हीरा-मोती ओर सोना-चाँदी से वस्त्रों को 
मढा जायगा, कि उधर अनेक नंगे रहे, जिन्हे रहने को ठौर और खाने को 
कौरन हो ! 
यह सम्यता आदमी को परिग्रह के संचय मे सुख दिखायेगी ओर अरन्तस्थ 
सहानुभति श्रोर अहिंसा की भावना की चंसती जायगी | मनुष्य तव 
अपने स्वार्थ में रत होकर शोषक बनेगा ओर अपने को सम्य मानेगा | 


सामाजिकता को अन्तिम समर्थन और उसी को चरम धर्म मानकर चलने 

में यह खतरा है ही | मौतिक दर्शन उसी में हमें ला पटकता है! भ्रगर 

दीखने वाला पदार्थ ही सच है तो उसका भोगोपभोग जीवन का चरिताथ्थ 

बनता है। तब पदार्थ मात्र भोग्य होता है ओर मनुष्य उनका भोक्ता 

ठहरता है | इस वृत्ति में से स्वार्थ को महत्व मिलता ओर सपदा-आडम्बर 
की सचय होता है। 


किन्तु में मानता हूँ कि सामाजिकता से घिरी इस वृत्ति में सच्ची 
समाजिकता का बीज नहीं है | समाज में उससे विघम ग्रंथियाँ पडती हैं। 
विरोधी स्वार्थों को लेकर उनसे वर्ग, समूह, ओर सल्तनतें बनती हैं जो 
अपनी अहंता मे दसरो से स्पद्धा ठानती हैं | इससे विग्रह ओर विस्फोट 
को जन्म मिलता है | 


वे लोग जो लौकिकता की परिभाषा मे ही धर्म को देखते है जाने 
अनजाने इस स्वार्थ-विग्रह की आ्राच में ईंधन पहुँचाते हैं। अतः आवश्यकता 
है कि उस आदर्श को हम सदा स्मरण में रक्खे जो समाज पर आकर 
नहीं रुकता, आगे सर्माष्ट तक जाता है; जो अपनी अनुमति मे मानवेतर 
समाज को भी वेसे ही अपनाना चाहता है जेंसे मानव-समाज को | 


समाज के लिए, वत्ष आवश्यक है, किन्तु समरष्टि के पक्ष में उस 
चत्र का भला क्या अर्थ रह जाता है ! सूर्य क्या प्रथिवी के प्रति अपने 
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को ढक ले, या प्रथिवी यूरज से घृषेट ले ले ! श्राकाश के चमकते तारे, 
बहती वायु, खुला आकाश, मूंमतें पेड और तंरगित सागर--व्या ये सब 
भी बंस्त्र श्रोढ़े और पहने ! तब वह पुरुष ही मला केसे श्रपने को कपडो मे 
मू दे कि जिसे उन सबमे रसलीन और समस्वर हो रहना है | दिगंत व्यापी 
अर बरं उसे अ्र बर है। कपडा, जो तन को धूप के स्वाध्य और वायु की 
थपक से वचित रखता, क्यों उसके लिए आवश्यक है ! जिसे वायु के 
साथ बहना श्ौर धूप के साथ खिलना है, जितके प्राण अपनी व्याप्ति मे 
कोई परिधि नहीं मानते और लोकांत को छुए बिना जिसकी सहानुभृति 
चैन न पायगी--ऐसा महा अहिसक पुरुष किससे बचने को कंपडे पहने 
जिसे सब के प्रति खुल रहना है, सब को अपने मे ले लेना है, वह केसे 
वस्त्र का व्यवधान सहे ! क्‍या वस्त्र ऋतुओं से और सत्यताओं से अ्रपने 
को बचाने का निमित्त ही नहीं हैँ ! क्या वह भीति का प्रतीक ही नहीं है 
कि जिसका सामाजिक रूप लण्जा ओर देहिक रूप सदों-गर्मों है। लेकिन 
वह कि जिसमे निखिल के प्रति प्रीति है, जो ऋतुओ्रों का आह्वान करता है, 
और प्राणी मात्र के प्रति. जिसका हृदय करुणा से खुल पडा है, उसमे 
किसके प्रति भीति शेष रहे कि वस्त्र की ग्रावश्यकंता हो ! 


यह दिगम्बरता का आदर्श अ्रसामाजिक नहीं है, यद्यपि तामाजिकता 
से सीमित नही है | सामाजिक होकर मानव प्राणी समाप्त नहीं है। अपने 
जैसे दूसरे मानवों के साथ संपक साधकर ही वह परिपूर्ण नही हो जाता | 
आगे भी उसकी संभावनाओ्रों को विस्तार पाते जाना है। उसे वनस्पति 
सें, वायु से, प्थिवी से, जल से, ऋतश्नी से भी तामजस्थ प्राप्त करना है। 
उसके लिए जगत मानव जाति तक परमित नहीं है, समूचे अज्मारड के प्रति 
उसमें निमत्रण है | ऐसा पौरुषमय पुरुष समाज से पार, सर्माष्ट मे मिलने का 
प्रयासी दीखतो है, ओर, मानव को ही नहीं, निखिल जगत को उसका 
आत्मदान प्राप्त होता है | 


यह मुक्ति का आदर्श है। यह आदर्श उपयोगिता की सीमा 
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रेखाश्रों से आगे जाता है।यह लोकोपकार की भाषा का- पकड 
में नहीं श्राता ओर श्रात्मकेवल्य की भाषा ही इसे छूपाती है| कारण, 
लोक तो भी ससीम है, श्रात्म ही असीम है। जिसने श्रात्म को पाया 
उसे कुछ पाने से न रहा | जिसने श्रयने तई कुछ न रखा उसने सबको 
सव देकर सबका सत्र पा लिया | यह आत्म-साधना और आत्म- 
मुक्ति का आदश सच्चे लोक-कल्याण का प्रकाशक है| नहीं तो उपयो- 
गिता-बादी समाज-दर्शन श्रोर तदनुसारी लोक-प्रद्ृत्तियाँ सचाई में विशेष 
लोक-मगल नहीं साध पाती | कारण, जहा वे मानती लक्षंध वहा नहीं 
उसके पार है, ओर मानव-समाज पर सत्य समाप्त नहीं, सत्य उससे बडा 
और व्यापक है | 

जो दृष्टि सामाजिकता से सीमित है वह दिगम्बरता के आदुश 
को नहीं समझ सकती। लेकिन स्पष्ट है कि समाज की सत्ता इतर 
सृष्टि से स्वतन्त्र नहीं है। विशन बताता है कि केसे सहखाव्दियों के 
श्रन्तराल में मानव को जन्म मिला और उसमे नाना चेशओ्रों ने विक्रास 
पाया | वह बताता है'कि किस प्रकार मानव शेप सृष्टि से अ्रलग नहीं, 
उसका अ गरभूत ही है | मानव-इतिहास श्रौर मानव-सभ्यता ब्रह्माएड की शेप 
प्रक्रिया से अलग होकर सम्पन्न नहीं होते। मानव-चेश विश्व-व्यापी 
विराट कर्मचक्र का एक अंग ही है | उससे उच्छिन्न होकर उपका मूल्य 
कुछ भी नहीं रह जाता | 

यह समष्टिमूलक दृष्टि धर्म की है। उसका आरंभ-विंदु आत्म-चेतना 

है। उस चेतना को परमात्म-चेतना मे रुपा्तरित करने है । व्यष्टि को 
समष्ठि होना है | इस साधना के मध्य मे ही सामाजिकता आ जाती है | 
व्यष्टि अपने को समष्टि मे लीन करने की साधना में अनायास उत्तरोत्तर 
सामाजिक होता जाता है । उसका अहंकार शांत होता ओर उसकी 
सहृदयता प्रतार पाती जाती है | हिंसा से वह अहिंसा की ओर वढता है | 
यहाँ तक कि अपने लिए वह कुछ नहीं रूता, कुछ नहीं रखता, और 
आआत्यन्तिक अपरिग्रही बनता है । 


२४४ पू्रोंदिय 


आज अभाव की समत्या है | समझा जाता है कि उदान से वह 
दूर होगी | पर उल्मादन की कमी से वह पैढा नहीं हुई, विनरण की 
विषमता के कारण वह वन आयी है| इससे उत्मादन के गुणानुगुणित करने 
से भी वह तब तक दूर नहीं होगी, जब तक वितरण की व्यवस्था समीचीन 
नहीं होगी | आ्राज तो तृष्णा का अन्त नहीं'है | जो जितना पा जाय थोडा है। 
इससे कोरे उत्मादन बढ़ाने से इसके सिवा ओर क्‍या होगा कि जिनके पास 
“बहुत है वह और बहुत हो जायगा और जिसके पात कम है वह उससे भी 
“क्रम रह जायगा | अरे, उद्योगीकरण से यही तो हो रहा है। करोड़पति 
अरबपति और दीन दखि वन रहा है | प्रचुस्ता श्रौर अमाव ठोनो साथ- 
ताथ बढ रहे हैं ! 

ऐसे समव दिगम्बस्ता का ही आद्श काम आ सकता है | वह 
अपरिग्रह-वर्म का चरम उत्कर्प है | आवश्यकता बढ़ाकर रहम समस्याएं 
भी बढ़ाते ही हैं | इस तरह बंधन बढ़ता है ओर मोच्ष हटता है | लखपति 
और करोब्पतिं, राजा ओर सम्राट, क्या अपने लाख-करोड और 
राज-सम्राज्य के स्वामी होने के बहाने केठी ही नहीं हैं ! क्‍या वे 
आजाद हैं, कि जैसे पक्की आजाद होता है! क्या उनका वेमव जकड़ 
और बड्णन वोक भी नहीं है! ओर इधर संत है कि सब धर उसे 
समान हैं, ततव जन उसके अपने हैं; और कोई परिधि "उसकी आत्मा 
पर वाघा बनने के लिये नहीं आ पाती है | 

अपरित्रह का यह आदर्श जितना अनिवार्य हे उतना ढुगम मी है | 
चन्य हैं वे कि जो उस तक पहुँचते हैं | वे, कि जिनके लिये वह साधना 

नहीं अनावासता है | वे सचमुच मेरे लेखे धन्य हैँ कि व्गिम्बरता जिनकी 

अ्रहिसा की अभिव्यक्ति है | 

अमरीका और जमनी आदि देशों मे नस्नता के प्रयोग हुये हैं | पाया 
“गया है कि देहिक ओर मानसिक स्वास्थ्य के लिए नग्नता गुणकारी है। 
“लेकिन विचार का वह धरातल मेरे लिये अगरस्तुत श्रोर श्रविचारणीय है | जिस 
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ट्गिम्बरता के आदर्श की वात ऊपर कही, उसकी भूमिका एकदम मिन्‍न है। 
वह आध्यात्मिक है। केवल्य की दिगम्व॒र्ता स्वास्थ्य के शोकीन नागरिक की 
नग्तता नही है। तीथंड्ुकरी दिगम्बरता में अहिंसा की, हृदय की, अपार 
करुणा की अभिव्यक्ति है। उसमे अभाव तो है ही नही, एक परिपूर्णता 
है | उसमें शोक याश्राग्रह नहीं है, एक श्रान्तरिक अनिवार्यता है। 
आकाश को किस अतिरिक्त वस्त्र की आवश्यकता है ! उसी तरह धूप को 
और चॉदनी को, दिन को और रात को, क्रिस श्रावरण की आवश्यता 
है! वह उन्हें नियम नहीं, निजता है| इसी तरह दिगिवर केवल- 
स्थिति का वेश है | अतः उस दिगवरत्व के पक्त मे साधारणतल के तकों 
की संगति मुझ्के तनिक भी नहीं दीखती है | मेरा मानना है कि विदेशों 
की नग्नता के प्रयोग किंचित्‌ असामाजिक प्रद्वत्ति के सूचक हैं, जबकि 
रच्चे योगी की दिगम्बरता का आदर्श विश्वजनीन हित “साधना मे से ही 
प्राप्त होता है । 


कहने की आवश्यकता नहीं कि आदर्श का मूल्य स्व॒तन्त्र है। व्तं- 
मानता की त्रृटि उस पर आरोप वनकर नहीं आ सकती | 


अपरिग्रह ओर ट्स्टीशिप 


एक भाई ने अ्रपरिग्रह की बात उठाई । कहा क्रि संस्था के लिए भी 
धर्म श्रपरिग्रह क्यों न हो ! व्यक्ति के पास बचा हुआ धन नहीं चाहिए, वो 
संस्था के पास केष क्‍यों चाहिए ! महीने के खर्च से ज्यादा होना ही 
गलत | उपयोगी ओर प्रिय बनकर जो जीयेगा उसे साधन की चिन्ता न 
रहेगी | संस्था के लिए भी इस नीति मे अ्रपवाद नहीं हो सकता । आगे 
से हम बच की प्राप्ति को वर्ष में ही खर्च कर देना सोचते हैं, कुछ भी 
बचा नहीं छोडना चाहते | इसमे हमारी भ्रद्धा की परीक्षा होगी श्रौर जड्ता 
को जमने का अवकाश न रहेगा। 

यह माई सास्थानिक है ओर उनकी बात मुझे अच्छी लगी। पर 
निश्चिन्तता मुझे नहीं हुईं। पूछा, 'देखिए आप शाला चलाना चाहते 
हैं। उसके लिए जगह कहीं तो होगी । वह होगी भी किसी की | वह ग्रेम 
से मिलेगी या दाम से | अरब जगह या मकान तो परिग्रह ही है। अपरि- 
अह में उसके साथ क्‍या करना होगा !! 

भाई को वह प्रश्न शायद बेकार तक मालूम हुआ। उन्हें प्रतीत 
हुआ कि धन इसी तरह किसी-न-किसी चोर-माग से हमारे विचार में घुस 
श्राया करता है। उससे श्रनर्थ होता है। सस्था स्थापित-स्वार्थ हो जाती है | 
यानी, संस्था का स्वयं एक स्वार्थ वन झ्राता है | इस तरह “अपरिग्रह की 
कठोर चोकसी से चले बिना गति नहीं | श्रावश्यक् खर्च निकलते ही आना 
है। नहीं अगर निकले तो मोह क्या, प्रयोग ही तब छोड देगे | इत्यादि | | 
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भाई मे उत्साह था | पास पैसा भी था। अपने आदशश माव मे वह 
निःशक थे | इस सबसे मेरे मन मे प्रशंसा का उदय हुआ | 


यह बात वम्बई की है | वम्बई धन की नगरी है। निर्धन अव्वल तो 
वहाँ पहुँच नहीं सकता, पहुँचे तो उसका पता नहीं चल बकता | यानी हम 
दोनों वहाँ अपरिग्रह की वात चला सके, तो इस आधार पर कि धन नीचे 
था| धन विना बम्बई पहुँचते केसे ! कंद-फल-मूल जहाँ तसते हैं कि 
कोई उन्हे स्वीकार करे, ऐसे वन मे तो हम थे नहीं। आज ऐस। वन कही 
बचा है इसका भी निश्चिय नहीं। इसलिए जान पडा कि अपरिम्रह की 
वात धन की है, धन के कारण वह धर्म है | 


- अपरिग्रह में मुझे आस्था हे। हो भी केसे नहीं। कारण, किसी को, 
कुछ को में अपना कहूँ तो वह टिकेगा कव तक ! लाया मै क्‍या साथ था, 
ओर ले मला क्या जा सकता हूँ ! जिन्दगी का सफर अकेला है और वे 
साथ | इसलिए “मेरा यह! ओर मेरा वह मानना भ्रम ही है। भ्रम पोस 
सकता हूँ, पर के घडी ! अ्रन्त मे तो उसे ट्ूट्ना है। इससे पहले से भ्रम 
न रखना क्या समझदारी नहीं है! अपरिग्रह, यानी 'मेरा नहीं? | इस 'मेरे? 
के भाव को हम क्रम से सव कही से उठा लें तो उसे अपरिग्रह की सिद्धि 
माननी चाहिए.। जितना ज्यादा मेरा होगा उतना में विखय और उलमा 
रहूँगा, जितना कम रहेगा उतना स्वतत्र और स्वस्थ रहूँगा | यह वात सीधी 
है ओर अमोघ है | द 

पर फिर भी दिक्कत होती है। उत्त दिक्कत को पकडना है, यालना 
नहीं है। * हे 

धरम आत्मा की चिन्ता करता है ओर उत्ती ओर से चलता है। 
आत्मा क्या, यह कहते नहीं बनता । कहने चलते है, तो नकार की मापा 
शथ रह जाती है | जो है, वह नेति है | इससे धर्म की मापा विधि-निपेध 
की हो जाती है । वहाँ निषेध द्वारा विधान करना है, अन्यथा विधि बनती 
ही नही । सत्य से, ब्रह्म से, या उस प्रकार के निगु णात्मक स्वयं-भावी किसी 


श्श्८ पूर्वोंदय 


दूसरे शब्द से आगे चलते ही नकार शुरू हो जाता है। जैसे अहिंसा, 
श्रपरिग्रह, अस्तेय, अक्रोध आदि | 


“ग्र! निश्चय ही यहां यूचक मात्र है | हिंसा का अभाव अहिंसा नहीं है, 
न वस्तु का अभाव अपरिग्रह है। ऐसा हो तो धर्म अ्भावात्मक हो जाय । 
अ्र' अ्रमाव का नहीं, भाषा की श्रसमर्थता का बोतक है | यह जान लें तो 
धर्म का रूप बदल जाता है। ससार से तरने के साथ स्वयं संसार को 
तारने की शक्ति बन जाता है। तब वह प्राण-वेग को मुक्त करता है ॥ 
समस्या से वर बचता नहीं, उतके हृदय मे जाता है ओर वहाँ हे उसे, 
परिष्कार देता है। 


अपरिग्रह नया धर्म नहीं है। चिन्मय होकर नया वह हो भी केसे 
सकता है ! वह तो सनातन है | लेकिन जिस श्रपरिग्रह पर तीर्थड्भर निर्जन 
बन में दिगम्बर हो रहे, रंचमात्र आवरण श्रपने ऊपर नहीं ले सके, उस 
अपरिग्रह से आज के युग के गाँधी जी का अपरिग्रह नया है| दिगम्बर कीः 
जगह अपरिग्रह में यहाँ ट्स्टी होना है । 

गांधी जी का दिया हुआ 'ट्रस्टी' शब्द मानों श्रवसर की रक्षा करता 
है। अ्रपरिआह वादी की बात भी रह जाती है ओर परिग्न्‍रह वाले की ममता 
पर भी जैसे आघात नही पडता | वामपक्ष विचारक इसीलिए उस शब्द 
की खिल्ली उद्यता है | दक्षिण पथ का विवेचक भी उससे तहज अतृप्त 
रहता है | यह 'ट्रस्टी? (संरज्ञक) शब्द दोनों के सन्‍्तोष ओर असनन्‍्तोष का 
कारण है। इस शब्द की श्रोट में सारा पूंजीवाद सुरक्षित रखा है, ऐसा 
साम्यवादी का अ्रभियोग है | उधर ध्येयवादी भी, जो तप में तृप्ति खोजता' 
है, इस शब्द मे भोग के प्रवेश के लिए द्वार खुला देखता है ! 

फिर भी इस शब्द को सहसा हमें फ्ेंकना नहीं है । पूं जी जिसके पास 
है वह पू जी का अ्रमिमोक्ता न होकर तिफ अ्रमिभावक होगा, यह बात तब 
तक केसे मानी जः तकती है जब तक निजी सम्पत्ति का ही काननन लोप 
न हो जाय ! और निजी सम्पत्ति का निमू लन यानी सम्पत्ति का समाजी- 
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करण | इस विचार-धारा का मन्तव्य है कि आत्मा की ओर से चलकर 
बात को व्यक्ति के मन पर छोड देना पडता है और यही सब चौपट हो 
जाता है। नहीं, उसे व्यवस्था की!ओर से लेना ओर वाकायदा कानून का 
रुप दे देना होगा | यह साम्यवादी विचार-धारा है, जिस मे बात को 
भावनाश्रित नही छोडा जाता । उसका कहना है कि ऐसे तो हर श्रन्याय 
से पूंजी वयेरकर ट्रस्टी शब्द के सहारे सकुशल बने रहने की गुजाइश 
है, या कि आ्रागे बढ़कर फिर दानी, दयात्रु और उपकारी बनने तक का 
मायाचार चल सकता है। नहीं, साम्यवाद बैसां अवकाश न दैगा | वह 
व्यवस्था ऐसी चौकस करेगा कि जिस मे दान के नाम पर संग्रह न हो सके। 


सष्ट है कि साम्यवादी की तक॑-श्र खला में कहीं कोई कडी ढीली नहीं 
है| शुद्ध श्रात्मदृष्टि से तो वह सारी कडी तकशूत्य ही है। कारण, उस दृष्टि 
में जगत्‌ माया है, मिथ्या है। वस्तु-मात्र २! है, ओर उसकी प्रतीति 
छुलना है। उस अ्रर्थ मे अपरिग्रह पर यह सोचने का जिम्मा ही नहीं 
कि आत्म से शेष श्रनात्म का क्या होता है। किन्तु आत्म के प्रति जों 
श्रनात्म है, क्या वह परमात्मा के प्रति भी श्रनात्मीय ही है ! तब तो पर- 
मात्मा के अतिरिक्त भी दूसरी सत्ता को मान लेना होगा। यदि परमात्मा है 
है वह जो अद्वेत है; जिसमे जो है सब है; काल एवं ग्राकाश, जो भेद- 
वोध मे निमित्त है, स्वय जिसमें होकर हैं; तो मानना होगा कि “सवा और 
पर की भाषा स्व-पर मे ऐक्य साधने की दृष्टि से ही है| उसका भी 
सापेक्ष मूल्य है, नितान्त में भेद नहीं है। 


यो देखें तो आत्म की ओर से यदि दृष्टि है, तो दशन वस्तु की ओर 
से है। द्रश और दृश्य का एकीमाव दर्शन है| इस रूप भे अपरिग्रह 
को कृताथता वस्तु से श्र्ृते रहने में नहीं है, वस्तु के मध्य खुले रहने मे 
है। यानी वह, जो श्रपरिग्रह के प्रति 'अ्' से आरंभ करके उस “अ? पर 
ही समाप्त होता है, मुक्ति साधन नहीं कर सकता | “अ' पर बल देने से 
बह वल अपने आप परिग्रह पर भी जा पडता है। यह आन्तरिक 
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अनिवायंता इतिहास की इस घटना में घटित देखी जा सकती है कि अ्रपरिगरह 
पर सब से श्रधिक आ्रागरह रखनेगाली जाति, यानी जैत, मानों लगभग 
निरफवाद भाव से आज वैश्य वर्गी है। आधुनिक जैन का व्यवहार-पर्म 
संग्रह है, क्योंकि अतिरिक वल से उतका आदर्श-धर्म झ्रसंग्रह है। लेन 
नागरिक धनी श्र अनगारी दिगम्बर ( तक ) है। इस विरोधामास के 
मम में जाने से ऊपर की बात साफ हो जानी चाहिए | 


अपरिम्ह में जब मुख्यता से हम परिग्रह समभे जानेवाले पदाथ से 
अपनी श्रात्मरत्ञा खोजते हैं, तब अनजान उसकी पदार्थता को, जडता 
को, हम महत्ता पहना रहे होते हैं। यह सम-भाव के लिए घातक स्थिति 
है। खस्थ चेतना पदार्थ से बचने की नहीं सोच सकती, वल्कि उसकी 
सृष्टि ओर उसकी संघटना भे लगती है | 


इस तरह परिग्रह के विचार को वस्तु के उत्तादन ओर निर्माण के 
साथ चलाने की श्रावश्यकता और उपयोगिता प्रकट हो श्राती है |सब कुछ 
मेरा हो यदि यह मेरी वृत्ति है, तो मेरा कुछु न हो यह मेरी साधना की दिशा 
हो सकती है | पर जगत्‌ की समस्या है कि क्या, कितना, किस-किस का 
है) अपरिग्रह इस समस्या के निपयरे मे यहाँ तक तो अ्निवा्य सहायता 
करता है कि वह मुझे स्वय मे दावेदार होने से बचाकर एक तार के कंसाव 
को कम करता है | श्रर्थात्‌ वह मुझे मेरी समस्या मे उत्तीर्ण करके जगत 
की समस्या को स्वीकार करने योग्य बना देता है | किन्तु उससे आगे जेसे 
उसका अ्र-कार काम नहीं देता, आगे जिसको परिग्रह माना उसी पर-पदार्थ 
की समीचीन व्यवस्था(का प्रश्न आता है | :जाहिरा वह पदार्थ मे असलम्भ 
नही, संलग्न होने का प्रश्न है | गहरा देखें तो वह प्रश्न भी अपरिगरह-धर्म 
का ही रूप है। मेरी-अंतरंग-म्रिंद॒त्ति ही उस प्रकार की प्रवृत्ति मे मुझे बल 
दे सकती है। अन्यथा पदार्थ की ओर से मुँह मोड़कर धाधी जाने वाली 
अपरिग्रही निवृत्ति'मुकमे/्रततमू-त प्रवृत्ति की जड़ो.को च्ुन्ध और श्रन्ततः 
उददस्ड ही करने वालीःहैः। ह॒ 
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मै चीज न रख, इसमे चीज कही जाती नहीं, चीज की व्यवस्था का 
सवाल ज्यो-का-त्यो पडा ही रहता है। ओर में अगर उससे वंचित हो 
कर अपने को कृतार्थ ओर उस चीज की अपेज्षा मे अपने को एकान्त 
बना लेता हूँ, तो उस चीज को लेकर पेद्रा होने वाली श्रव्यवस्था को 
कायने में में असमर्थ बनता हूँ । ऐसे नागरिक और सामाजिक दायित्व से 
मै च्युत होता हूँ। अ्रव कोई आदमी नहीं जो असामाजिक ठहर पाये | 
साधु-सन्त बल्कि अधिक ही सामाजिक होते है| मेरा परिवार इना-गिना हो, 
सा को तो बसुधा कुठुख है। इसलिए अपरिग्रह को पदार्थ की अग्रेज्षा में 
'सममकर केवल नकार को साधने चलना दायित्व से बचना है | 


इसीलिए आध्यात्मिक के प्रति-पक्ष मे सामाजिक दृष्टिकोण को जन्म 
लेना हुआ | सम्पत्ति समाज की मानकर उसे अपनी मानने से मै सहज 
उठ जाता हूँ। समाज की है, इसमे यह तो गर्भित ही है कि वह मेरी नहीं 
है | ऐसे अपरिग्रह समाजवाद के पेट मे ही रखा है | अ्रपरिग्रह की सगति 
समाजवाद से भी आगे है, यह बताने के लिए अपरिग्रह को समाजवाद- 
ब्ाले प्रश्न का हल करने आगे आना होगा | 


समाजवादी दृष्टिकोण लेकर चलनेवाला दर्शन तो विज्ञन भी बन 
गया। विज्ञान से भी आगे वह राजनेताओं के व्यवसाय का पथ-प्रदर्शक 
चन गया है | उसने विशुद्ध तक-गरणित से जमा फैलाकर बता दिया है कि 
सब कुछ समाज का है, और इस सत्य को इस प्रकार संगठन में लाना 
होगा | समाज का अ्रनुशासन शासन-संस्था मे मू्त होगा, अर्थात्‌ स्वत सब 
राज्य मे केन्द्रित होगा | व्यक्ति तब 'मै! और "मेरे! से सहज छूट जायगा। 
व्यक्ति की शक्ति श्रोर चेष्ट इस भाति समाज-हित मे व्याप्त होकर 
इझताथता प्राप्त करेगी | 

“सम्पत्ति !? 

“सम्पत्ति सब राज्य को होगो | स्वय व्यक्ति राज्य का होगा |” 

“राज्य क्या होगा १”? 


२५२ पूवादिक 


#वह सर्वहारा-ब्ग का अ्रधिनायक्रव (डिक्टेटरशिप ) होगा ।” 
“स्वहारा-वर्ग क्या !” 


“वह वर्ग जिसके पास समत्ति के नाम पर सिफ श्रम है। श्रम वन 
की आ्रात्मा है। वह समत्ति का वास्तविक मृल्य है | इससे राज्य शुद्ध 
श्रमिक-वग का आधिपत्य होगा । और समत्ति श्रम की घरोहर के रूप मे 
राज्य के हाथ होगी |” 


हम देखे कि इस समग्र तक-शुद्ध रचना में अपरिग्रह की हानि कही 
नहीं है। श्रौर श्र-काराग्रही अ्रपरिग्रह इसके समक्ष कदाचित्‌ मौन ओर 
निरुत्तर हो जा सकता है | 


फ़िर भी हानि है। कारण, वह सिफ नक्शा है। नकरों की नदी में 
नहाया कभी नहीं गया। राज्य एक धारणा है, जैसे कि नक्शे की नदी 
धारणा होती है। धारणा के ताथ व्यवह्र आसान होता है। समूची. 
गगा नक्शे में हमारे अँगूठे के नीचे झा सकती है, जब कि मुझ से लाखो 
जनो को लाखो बच्चों से गगामाता अपनी गोंद में सुलाती चली ञ्रा रही 
है। इससे राज्य का भो यशार्थ-मानव यथार्थ से कुछ भिन्न नहीं हो 
सकता | नाम बदलने से ही काम नहीं चल जाया करता | मैनेजिंग एजरट् 
डायरेक्टर हो जाय, या डायरेकिटंग कमिश्नर या सुपरवाईजर, या 
कमिस्तार--सिथिति मे अन्तर तभी आयेगा जब उन नामे से सत्ता और धन 
के संचय पर बैठा हुआ आदमी लोभी की जगह त्यागी होगा | किताब का 
कानून उस वक्त ज्यादा मदद नहीं करेगा । आदमी के मन मे तृष्णा 
बैठी होगी तो तत्न का शब्द उसे व्यर्थ नही कर पायेगा । इससे व्यवस्था 
का प्ररन यद्रपि गणित का प्रन है, किन्तु अन्त मे उसका मानव से संबंध 
है। इससे वह हृदय की, अर्थीत्‌ धर्म की, माषा से श्रद्भृता नहीं है | 


गाघी जी का शब्द 'ट्स्टी! इसी जगह हमारी सहायता करता है। 
धनिक धन के साथ पूरा न्याय करना चाहता है, तो उसे यथार्थ में 
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अपरिग्रही वनना होगा | धन के प्रति न्याय, श्रर्थात्‌ उसका भरपूर हितोपयोग, 
अ्रपरिगरह में आता है | आत्मा की उपासना का अर्थ धन की अवहेलना 
नहीं है। धन समाज-शरीर का रक्त है। उसके निर्तर और सम-प्रवाह पर 
ध्यान न रखना अहिंसा नहीं; हिंसा है; अपरिग्रह नही, मूछा है। सोना- 
चॉदी धातु हो सकते है जो सिफ वोक हैं, लेकिन आदमी की शारीरिक 
और मानसिक और अन्य आवश्यकताओं की पूर्ति से जुडे होने के कारण 
उनके अ्रर्थ का विज्ञान उतना व्यर्थ और मिथ्या नहीं है। आज के दिन 
यदि श्रपरिग्रह मे सार है तो तमी जब वह उंस पर प्रभुता पा सके जिसे कि 
परिग्रह माना है, उसे आत्मभूत और आत्म-ताधक बना सके। 

अपरिग्रही ही उस व्यक्ति को होना है जो आज सावंजनिक घनखोतों 
के मुहाने पर है। आज का वह व्यक्ति श्रपरिग्रही नहीं होगा तो कल 
कोई अपरिग्रही उसकी जगह लेगा। कुछ और सम्भव नहीं है। भोग 
गिरेगा और उत्सग ही उठेगा | साबंजनिक ट्रस्ट, जबतक ट्रस्टी 
अपरिग्रही न होगे, केवल सावंजनिक त्रास उतनन करेंगे। हुकूमत 
स्वयं एक सावंजनिक ट्रस्ट है।फ्रौज और कानून उसे वहाँ नही रोक 
सकते, सिफ अपरिग्रह रोक सकता है। आर्थिक जिस की दृष्टि है, 
श्र की व्यवस्था उसे नहीं सौंपी जा सकती। श्र में उसे मान होगा, 
लोभ होगा, श्रोर इस तरह वह लोक-मानस मे विषमता लाने का कारण 
हो जायेगा | आज का धनिक वही है, पहले का धनिक वह न था। पहले 
दृष्टि में धन नही, सिर्फ व्यवहार मे था; दृष्टि में धर्म था | पहले धनिक 
समाज-शरीर मे उस गाँठ और गिल्टी के मानिन्द न था जो रक्त-विकार 
को अपने अन्दर रोक कर फूलने लगती है | अर्थ की सम्रुचित व्यवस्था के 
लिए दृष्टि नैतिक नहीं आर्थिक चाहिए, यह मिथ्या प्रवाद छाया हुआ है | 
पश्चिम के राज-दशन और अ्र्थ-दर्शन ने यह वहम फैलाया है। उसको 
अब काटने की जरूरत है और उसके लिए ऐसे नीतिनिष्ठ पुरुषों की जरूरत 
है जो उसी अनासक्त भाव से धन से व्यवहार करे, जैसे भंगी मलमूत्र से 
करता है | मलग्च के सम्बन्ध में अ्परिग्रह नहीं सिखाना होता, वहि कठलटे 
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यह बताना होता है कि खाद तो सोना है, फेकने के नहीं, संग्रह करने के 
योग्य है | धन के अपरिग्रह में भी घन की उपयोगिता और धन के 
समीचीन व्यवहार की शिक्षा गभित होनी चाहिए । 


अर्थवाद, श्रथ के सम्बन्ध मे, आदमी को तृष्णालु श्रोर ईोलु बनाकर 
पहले अ्रव्यवस्था उय्जाता है | फिर पार्ग-गठन श्रोर पर्टक्रान्ति और अन्त, 
में राज्यवाद मे जा समाहित होनेवाला है| यहाँ हठातू उन अर्थार्थों आ्राँखों 
इतना रोमांस मर दिया जायगा कि उनका बाकी सब दर्शन, सब ख्न 
मे राज्य के प्रति लुप्त हो रहे | श्र्थ की तो समस्या है, समाधान मिफ नीति 
मे है | समस्या का आर्थिक जानकर समाधान को भी अर्थ मे खोजना 
खुजाने से खाज मियने जैसा है | 


अपरिग्रह आत्म का श्रद्न है | इसी से उसका उपयोग, उसका प्रभाव, 
अनात्म के प्रति है। श्रथतंत्र श्रथाथियों से चलकर ,उलभन और बन्धन 
उपजाने वाला है। आत्मार्थी तब क्या ऐसा हो सकता है, जो श्रथतत्र चलाये १ 
हाँ, हो सकता है; श्रोर हो, तभी त्राण है| गाधी जी का कोरा मजाक,न 
था जब वह कहते थे कि मेरी कई दुकानें चल रही हैं। सचमुच दुकान की 
तरह अपने रचनात्मक सश्रो की पाई-पाई का वह ध्यान रखते थे । करोड 
स्पया लोगो का लेकर श्रपनी दूकानों में लगाने में उन्होने अध्यात्म की ज्षृति 
नहीं देखी | बल्कि इसी मे से सत्य-रूप-परमेश्वर की सच्ची उपासना का 
उन्होंने लाभ अनुभव किया। अपरिग्रह ही उन्हे करोडों के फडो का संचालक: 
“बनने दे सका | ऐसे उन्होंने धन को घन्य किया, देने वालों को भी धन्य किया 
ओर उन लाखों श्रमिकों के हक को उन तक पहुँचाया जो श्रपनी सब 
तपस्या भूलफर मान रहे थे कि.वे दरिंद्र हैं। अपरित्रह की-लगन गांधी जी 
में इतनी तीज्र रही कि अ्रपते को मिल सकनेवाली एक पाई से भी वह 
विमुख नहीं हुए। अपरिग्रह का उनके निकट अर्थ था कि धन शहर से 
देहात की ओर बह उठे, उती लाचारी से जिससे बादल का पानी धरती 
पर बरसता है. धन धरती का है, धरती में पप्तीना झलने वालो का है | 
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वह धरती से उठकर जाता है और वापस धरती में उसे पहुँचा देने मे 
कही किसी का उपकार नहीं है, केवल सव की क्ताथंता है । 


समाज का ओर धन का विज्ञान श्राकाज्ञा और तृष्णा के नियमों से चले 
ओर आत्मा का और नीतिका अभ्यास उससे विमुख निवृत्ति और निष्कर्म की 
रेखा पर चले, तो जीवन के इस समानान्तर बिलगाव से कभी कुछ न 
होगा। ऐसे विस्फोट पास आएगा ओर युद्ध उमरेगा, क्योकि नीति श्रौर शक्ति 
तव परस्पर विरुद्ध दिशा मे समान वल से खिंचकर एक शुन्यावस्था उपतनन 
करेगी| उस शुन्य को भरने के लिए यू-एस-एसवाद और यू एस-एस- 
आरवाद अपने-अपने तोहफे लेकर यहाँ आ धमकेगे। इससे समय है 
कि समग्र समन्वय की मारतीय संस्कृति मे से, जिसके प्रतिष्ठाता गाधी जी 
थे, हम अपना आदेश प्राप्त करे और उद्योग की योजनाओं को अध्यात्म 
की योजनाश्रों से कदम-ब-कदम मिलकर चलाएँ | 


कु की 


कक 
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भार ने श्र ग्रेजों की श्रधीनता से छुटकारा पाते ही अ्रपने लिए 
विधान-सभा की योजना की | उस तमा को भारतीय आत्म-सत्ता के संस्थान 
का रूप स्थिर करके देना था | यह स्वरूप स्थिर हो गया है, और भारत ने 
२६ जनवरी सन्‌ ५० के,दिम से एक जनतंत्र के रूप में दुनिया में श्रपनी 
जगह ले ली है। भारत ने स्वाधीनता महात्मा गाधी की राह से, अर्थात्‌ 
अहिसिक विधि से, प्राप्त की है | इसलिए विश्व में श्रपनी जगह लेने की 
ग्रर्थ भारत के लिए विश्व की सेवा मे अपना आत्मदान देना ही हो जाता 
है। उसको सत्ता, जो ने संख्या की श्रोर से न संस्कृति और संकल्प की 
और से हीन है, किसी के लिए शंका और आतंक का कारण नहीं हो 
सकती | तब के लिए उसमें अभय और आश्वासन ही है | 


,. खतन्तता देशों को यों ही नहीं मिल जाया करती है। जाने कितना 
उसके लिए खून बहाना पडता है, ओर अवसर वह एक गहरे द्वेप की 
परमरा छोड जाती है। राष्ट्र कोई जब उदय में आता है, तो उसका 
राष्ट्रवाद दूसरे राष्ट्र की प्रतिशोध-भावना पर अपनी नींव बाँधता ओर 
उसी से अपने की मजबूत करता है। पर महात्मा गाधी, जो भारत देश 
को ही प्राप्त हुए, अनोखे दृश थे। उनके नेतृत्व में विश्व के इतिहास में 
पहली वार शक समूचे महादेश ने अपनी राजनैतिक स्वाधीनता इस तर 

प्राप्त की कि परिणाम बैर नहीं हुआ, मेल हुआ | भारत और ब्रिटेन, जो 
मालिक और गुलाम थे, गुलामी की कड़ी टूटने पर पस्पर खिंचे श्रौर 
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विगडे नहीं रहे, वल्कि साथी और मित्र वन गये। इतिहास की यह 
अद्वितीय घटना है, और इस दृष्टि से भारत निश्चय ही अपने ढंग का 
अनूठा देश है | 


निःसन्देह मारत विभक्त हुआ और विभाजन मे क्र श्रमानुपिक घटनाएं 
घटी | यह सचमुच भारत के माल पर धब्बा है, भारतीयता को यह एक 
हार है। किंठ हार तो टिकी नहीं है, इसलिए, भारतीयता की सफलता के 
लिए वह एक चुनोती है। भारत आरंभ से, मानो मानव-जाति की ओर 
से, समन्वय-नीति की प्रयोगशाला होकर रहा है। भारत का साय इतिहास 
धर्म की एक प्रयोग-गाथा है। सब कही चाहें राजनीति चले, भारत 
धर्मनीति का क्षेत्र रहा है |इस नाते विभाजन और उससे उत्पन्न हुई कहता 
एक वह कलंक है, जिसको भारत की आत्मा धोये बिना नहीं रह तकती | 
फिर भी वह आपस की वात है, श्रौर भारत के अ्रहिसक 'ाष्ट्रयुद्र/ की एक 
दुर्वेशञता यद्रपि उससे प्रकट होती है, उस युद्ध की मौलिक सफलता मे 
कोई सदेह नहीं है | 


अहिंसा पर राजनीति कहाँ तक चल सकती है, यह श्रभी प्रयोग शोर 
परीक्षण का ही विषय है। महात्मा गाधी का तो दर्शन राष्ट्र से नहीं, 
अहिंसा से परिभाषा पाता था | यानी राष्ट्र के लिए. हिंसा जरूरी पड़ती 
हो तो भी वह स्वयं अ्रद्ितक रहते, फिर चाहे राष्ट्र-शत्र्‌ ही समभे जाते | 
सच पूछिए तो एक चुस्त हिंदू राष्ट्रवादी ने राष्ट्ररशत्र्‌ समझकर ही उनकी 
हत्या की | किन्तु हिंदू शब्द गाधी जी के लिए उससे अधिक पवित्र था | वह 
अहंता नहीं, उनके लिए आत्म का, सामयिक राष्ट्र नही, सनातन संस्कृति 
का बोधक था | हिन्दू शब्द समग्र धर्म-जीवन का द्योतक है, वह मतवाद- 
रूप नहीं है। वह देश-धारणा से वेंधा नहीं है, इसलिए राज्य या राज- 
नीति से भी सीधा उसे सरोकार नहीं है। श्रात्म-नीति, जो मानव-नीति और 
इसलिए सच्ची जगत्‌ नीति भी है, वह उसके लिए नियम है | वह 
शाश्वत है, इसलिए वही सामयिक भी है | महात्मा गाधी इसी शअ्रर्थ मे 
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| 
हिन्दू थे, और मानना होगा कि सच्चे हिन्दू वही ये। इसी सनातन आ्रादिश 
के हुए में वह भारत का भावी निर्माण देखना चाहते थे। 


गाघी धामिक थे, पर काम्रेस राष्ट्रीय थी | गाधी का नेतृत्व वह ले 
सकती थी, उनसे शरण और शक्ति ले सकती थी | पर धर्म उसका धर्म न 
था। वह राष्ट्रीय से अ्रपिक नहीं हो सकती थी | राष्ट्रीय होकर चाहे तो 
श्रत्तराप्ट्रीय भी हो जाबे, लेकिन राजनीति से गहरे संस्कृति पर जाना, 
उसका काम न था | अहिंसा उसके लिए 4द्धा नही, उपयोगिता थी | 


त्रग्नेज गये तो देश की वागडोर उस कांग्रेस के हथ आई | यानी, 
शासन का, नियमन का, दंड और पुरस्कार का काम एक दायित्व वनकर 
उत्पर श्रा गया | उस जिम्मेदारी की देखते हुए अहिसा-नीति की बात 
उतने व्यवहार श्रोर तत्काल की उसके लिए नहीं रह गयी, ठीक जैसे कि 
मत गाधी ही तब उसके लिए नित्यप्रति के काम की दृष्टि से उतने अनि- 
वार्य नहीं रह गये, वह्क चाहे कुछ अड़चन भी वन गये | तभी हुआ कि 
(६ अगस्त को, जब सब कहीं धूम-धाम थी, खुशियाँ थी, और रोशनी थी, 
बापू नोश्राखली के गाँवो में आप अकेले, पॉव-पाँव-धूम रहे थे | कांग्रेस के 
शिए जुशी का कारण था कि देश आजाढ हुआ था वापू के लिए शोक 
की कारण था कि बेर फूटा हुआ था । कांग्रेस और गाधी अ्रभिल न 
ये। एक पर राज्य का क्रम आया था, दूसरे को सेवा ही सदा का एक 

काम था | 
ईनिया, उसका बह भाग जो अ्रपने को गिनती मे लैता है, मानो 
गहरे सकट में है | सकट का जितना निदान होता है, उतना इलाज होता 
है; श्रौर जितना इलाज होता है, उतना दाल विगड दीखता है। मालूम 
को पाने शोर थलने चलती है, वह दृष्टि 


रेत है कि वह बुद्धि जो संकट 

है रोगाक्नन्त है | राजनीतिज, जिनपर संकट को काटने का सीधा वोक 
है, राज्यों की भाषा में सोचते है भर उनमें ही पर्पर संशय है | तब 
हों, तो क्या श्रचरज | 


प्रवल्न उल्ग परिणाम लाते 


रु पूदोदिय 

राजनीति के छ्षेत्र मे जनतत्र का आदश उ़बकों मान्य है। हम 
मानवजाति के प्राणी भ्रपने ताथ प्रयोग करते ही आये है, ओर इस नतीजे 
पर पहुँचे हैं कि प्रजा से निरपेज्ञ होकर राज नहीं चल सकृता। श्रथोत, 
राज्य स्वयं प्रजा का हो तमी चल सकता है | प्रजा का हो, यह तो समझ 
में आता है; फिर भी राज्य होने के लिए यह आवश्यक है कि कोई उसमे 
नीचे होने के लिए प्रजा अवश्य हो। अर्थात्‌ राज्य मे शासक श्रौर शासित 
ये दो पाठ, दो वर्ग, रहने ही वाले है। राजनीति का यह प्रयत्न है कि पांट 
दो रहे, फिर भी विग्रह न हो । 


पर विग्रह तो होता ही रहा है। युद्व इतिहास का स्तर हैं। एक पर 
एक युद्गों में से गुजरते हुए हमने राजतंत्र को प्रजातंत्र बनाना आवश्यक 
मान लिया है | ञ्र्थात्‌ तंत्र तो होगा, और वह अन्त मे राज्य के लिए ही 
होगा, लेकिन प्रजा की ओर से वह बने | प्रजा की ओर से, यानी चुनाव 
के जरिये प्रजा की अनुमति और उसके प्रतिनिधि लेकर | 


इस 'प्रज्ञा की ओर से' के सूत्र को विविध सात्राओ्रों मे और विविध 
हपो में अमल में लाया गया है। प्रजाज़न के अनुकूल राज्य होना है 
यह यद्यपि आज सबको मान्य है, फिर भ्री सब देशों की राज्य-यद्धतियाँ 
झपनी-अपनी हैं और एक-दूसरे से प्रिन्‍्न है। उन भेदों के आज दो 
सुख्य वर्ग बन गये हैं, एक डिमोक्र सी दूसरा डिक्टेटरशिप | क़ह्ी राजा 
है, कही प्रेजीडेंट है, कृही माशंल है, कही कुछ दूसरा नाम है उसका जो 
शासन के शी पर है, लेकिन सब तत्न मुख्यतया इन दो वर्गों के नीचे 
इकय्ठे हो जाते है | दोनो मे कही भी जनता की, यानी प्रजाजन की 
अवहैलना है, ऐसा नहीं कह सकते; बल्कि दोनो ओर दावा है“कि जनता 
का हित और सुख ही उनका प्रधान लक्ष्य है| डिक्टेटर यदि है, तो वह 
जनता के प्रेम मे से बनता है। बल्कि वह तो कडी है, गारंटी है, जो राज 
को प्रजा के हित सम्रपित रखती है | जनता, यानी अर्किचन बरग | सो वह 


जारतीय़ जनतस्त्र १६३ 


ढिक़्टेट्रशिप 'प्रालतारियत? की यानी नितात जनता की है। 


वह ठीक हो, पर महात्मा गांधी राज्य के आ्रादमी नहीं थे, क्योंकि हृदय 
जे थे। उन्होने तंत्र की वात इसलिए लगभग क्री ही नहीं । उन्होने राजनीति को 
रामराज्य' जेता शुद्ध दिया। राम-राज्य' क्या चैज्ञानिक अथ में जनतत्र 
है! क्या उसमें राजा के लिए भ्रवकाश नहीं है ! लेकिन अंत की ओर 
तो राम नाम की धुन और हामगाज्य की टेक गाप्नीजी मे ओर बढ़ गई। 
प्रतीत हुआ कि “राम-राज्य! में तंत्र .की दृष्टि से जेसे अपता कुछ अथ 
और शाग्रह ही नहीं है, उसका विधान से सबंध ही नहीं हे। मानो वह 
केवल भावना का बना है| डाम क़ौन--जो सब में रम रहा है। ऐसे 
वह विशुद्ध जनतंत्र हे। लेकिन राज्यासन पर कोई आदमी न वेंठे 
या पत्रिक नहीं निर्वाचित ही बेठे, या इतने ही व के लिए, बैठे, आदि 
कुछ भी उसमें विधि-निषेघ नहीं है। सिफ इतत़ा है कि 'रामराज़्य' के 
साथ यह अपेक्षा, अमोध और अ्रनिवाय होकर, आद्रमी के मन में ज़ड़ 
गई है कि उसमें अन्याय को स्थान न होगा; न भूख होगी, न गरीबी 
सब अ्रपने कर्तव्य में तपर होंगे श्रौर दूसरे के प्रति स्नेहशील़; सब 
भरपूर देंगे और यथावश्यक मान्न लेगे। यह जिसमे हो, फिर उसका तंत्र 
और रूप जो हो, वह 'रामराज्य' है। अन्यथा तंत्र जो भी हो, हमें उसे 
रामराज्य के आदेश की दिशा में बदलते ओर उठाते ही ज़ाना है। 
राजनीति के विज्ञान के लिए 'रामराज्यः शब्द पर्याप्त नियत और 
नियुक्त नहीं है, वह हवाई है, भावुक है। फिर भी वह जनता की भाषा 
का है और राजनीति को उससे मुक्ति नहीं है। जनता के मन की उस 
कसौटी पर तन्न कसे जायेंगे और खर होने पर रहेंगे, नहीं तो फेंक दिये 
जायेगे। 


ग़ाधी ज़ी ने एक दृष्टि हमको दी। एक तरह से बह राज्य को 
ख़त्म करने की है, दूसरी ओर से वह राज्य को मजबूत और श्रमोष्ठ 
बनाने वाली भ्री सम्रक्ली ला सकती है। वह यह कि “शासक सेवक 
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हो जाये। राजा सेवक हो ओर प्रजाजन सेव्य | राजन्यजन धब 
सेंवाधर्मी होंगे, इसलिए वे शेष्र से श्रधिक संयमी, श्रपरिगही, संतोषी 
और तत्पर होगे। इसी कारण वे प्रजाजनों के लिए सदा अपने से 
अधिक सुख-सुविधा ज़ुटकर, ही मानेंगे | जनता मालिक बनेगी और 
राजकर्मी चाकर होगे। शास्त्र भे नहीं, व्यवहार मे ऐसा होगा, श्रर्थात्‌ 
सेवा-कर्म के अ्रभ्यासी निःस्वार्थ, श्रहिंसक साधकों पर राजकर्म श्रायगा 
जो तब भ्ृत्य-कर्म होगा | 


भूल्य-कर्म मे जाने के लिए छीना-भपटी भला क्‍यों होने लगी! 
वैता यदि नहीं है, ओर यदि राजकाज सेवा नहीं प्रभुता है; पद है, वहाँ 
प्रतिष्ठा है, धन है, सत्ता है, तब हर किसी की आरकाज्षा उधर क्यो ने 
दोडे | अयोग्य को ओर भी अधिक, क्योकि आकाज्ञा अयोग्यता का 
लक्षण है। तब अनिवार्य है कि एक कुर्तों को अनेक चाहे, श्र 
एक को इसी शर्ते पर बह मिले कि शेषर उसके प्रतिसद्धों होकर शत्र॒ बन 
जाये। और वह एक यदि उल पद को वोटों से पाये, तो यह सुविधा 
उसे तभी होगी जब लोगो के मनो मे वह प्रत्याशित भोगों के सपने जगा 
दे और उनकी प्राप्ति का भरोसा जमा दे | इसी आवश्यकता में से चुनाव 
के बडे-बढे घोषणापत्र श्रोर पार्टी-अचार आता है। ऐसे आकाज्ञा, सर्डा 
श्रौर ईर्या-मासय का एक साया-जाल रच उठता है, जिससे राज्य जकड 
जाता है| 


जनतंत्र लाचार है कि चुनाव से चले | चुनाव मे से दल फूटते 
ही हैं। वे दल अन्त की ओर मुख्य दो रह जानेवाले हैं। एक 
पदस्थ, दूसरा अपदस्थ, यानी विरोधी । अब यदि कोई अपने बारे मे 
निःशंक है तो वह देश की भलाई की दृष्टि से सोच सकता है कि विरोध 
का और विरोधी का होना ही जनकल्याण मे सबसे बड़ी वाधा है। तब 
उसका कर्तव्य हो जाता है कि विरोध को, श्रगर वह हो तो, निमू'ल करदे 
और फिर इतनी सुदृद व्यवस्था करे, और ऐसा प्रचार करे, कि लोकमत 
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उसके हाथ एकमत होकर ही जी सके, दूसरे मत की संभावना ही न रहे 
इस परिशाम के थ्राने में कहीं कोई तक की टि नहीं रती है! अतः 
देखने मे भी आ्राता है कि जनक्रातियाँ सदा डिक्टेटर उपजाती रही 

क्यो और कैसे यह होता है, समता और खतंत्रता से सम्राद्‌ कैसे निकल 
थ्राता है, यह समझना मुश्किल नहीं होना चाहिए। आकाझ्षा मे से 
चलकर हम विभूति के पूजक हुए विना रह नहीं सकते है| विभूति का 
भ्रम जो भी हमारे मन मे अपनी वाणी से, प्रचार से, या कहे जानेवाले' 
पराक्रम से जगा देता है, हमारी पूजा का पात्र बनकर वही हमारे ऊपर 
छुत्रदंदधारी रूप में विराजकर हमें धन्य करता है। हम देखें कि 
श्राकाज्ञा के रास्ते सधपे, सघर्ष से सख्यावल, उससे हिंसक पराक्रम और 
विभूति-महिमा, और उस रास्ते से ऐश्वर्यशाली अधिपति सम्राद्‌ का 
आ्रविभोव हो आता है । 


जनतत्र इस तरह यद्यपि आज सर्वमान्य है, पर श्राज ही के दिन 
वह सबसे अधिक खतरे मे भी है| क्योकि आज जनमानस में अत- 
निरीक्षण गहरा है। मोहाकाज्ञा अब अरपेज्ञाइत कम है, वैज्ञनिक 
वृत्ति अधिक है| धरम, भावुकता से निष्कामता, भय से निर्मवता और 
वेबक्िकता सेसम्ग्रता की श्रोर फ्रेल रहा है। शब्दों के साथ लगा 
विश्राम आज यथार्थ पर परखा जाता है| सपने आदमी के इतने 
हूंटे हैं कि उन्हें पोसते अब वह घबराता है | स्वप्न मात्र की जैसे उसमे 
अश्रद्ध वस गयी है। श्रद्धा खो गयी है और अभ्रद्धा को मानों विधिवत, 
संगठित कर लिया गया है। शअ्रश्नद्ा का एक विशाल विज्ञान ही 
वन गया है। अ्रश्रद्धा की शक्ति से स्वतन्त्रता स्वच्छुदता बन जाती 
श्रोर इस हृद तक जा सकती है कि शिस्त अपने आय में प्रिय हो श्राये | 
यह अवस्था है जिसमे सेनावाद और पंक्तिवाद पनपता है| तब बंधन 
उपजते है, जो इस्पात के होने से मोहक होते है। और उन इस्पाती 
बेडिये का स्वामी हमारे राष्ट्रीय ऐश्यय का प्रताप-प्रतीक वनकर अति- 
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शय आकर के हो उठत है | इस खतरे को बचाता है और बाहरी अ्रन॒- 
शासन से श्रविक मीवरी शिस्त, आती जरित, को उन्तृत और गठित्र करने 
की ओर ध्यान देना है | 

गांधीजी इसलिए डिमेक्रसी में ताबिक की जगह हार्दिक श्र्थ 
डालना ज्ाहते ये | भारत के रास दशरथ के पुत्र होने के कारण ही 
चाहे राज़ा बने, पार्टी लीडर होने के कारण नहीं, फिर भी एक सामान्य 
चोबी की बात को वह अनसुना नहीं कर सके | जनमतसूचक उस एक 
ज्यक्ति की बात प्र सीता-बनवात-जैसे मर्मान्‍्तक झात्मविश्रोग से उन्होंने 
अपने को नहीं बचाया | राम के यज्य की यह डिमोक्र सी शास्त्रशुद्ध 
न भी हो, पर आ्राह्मशुद्ध ब्रदि है तो उम्रका श्रमीष्ट प्रिशाम त्रा ही जाने 
वाला है | 


इसलिए राजनीतिक कर्म के बीच गाधी जी ने आध्यात्मिक मापा 
का प्रचलन किया | आदश को और सार क्रो तंत्र में, प्रस्‍्षाव मे, 
अथवा योजना में नहीं, वल्क्रि शरित्र की पवित्रता ओर संकल्ा की एका- 
अता, अर्थात्‌ नैतिकता में देखना बताया । 


सष्ट ही जनतंत्र करा भविष्य श्रहिंसा के साथ है | लोकमानस में. 
लोकिक मूल्य के रुप मे जहाँ तक श्रहिंसा की प्रतिष्श है ठीक उसी 
डंद तक जनतंत्र सफल हो सकता है। यदि साधन-शुद्धि का कुछ भी 
ध्यान नहीं है और सफलता ही एक साथ्य है, तो जनतंत्र इस पद्धति से 
स्वयं अपना अंत इुला लेनेवाला है | 


भारत गाधी का देश है| वह बुद्ध, महावीर ओर शंकर की भमि 
'है। उसने कबीर और नानक उपजाये हैं| उसने राम और कृष्ण-जैसे 
भगवत्‌-पुरुषोत्तम सिरजे हैं। सम्राद के प्रताप के लिए नहीं ऋषियों 
'की वाणी ओर संतों के उत्तग के लिए दुनिया उसे मानतों है। जनतंत्र 
उसका प्रकृंत आदर्श है। उसे सदा साध मास रहा है, जो स्ेच्छा से 
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स्वयं अकिंचन बना है और दीन दुखी का जिसने नारायण के समान 
वरण किया है। भारत का-श्रात्म-प्रतिनिधि पुरुष दरिद्रनारायण को ही 
अपनी आ्राराधना और सेवा देता है। जनसेवा और जनगौरव की 
निष्ठा को मूर्त करने वाला हमारा भारतीय जनतंत्र मानब॒ता को उसी 
आदर में एकत्रित, जाग्त और प्रसन्न वनायेगा--क्या यह विश्वास न 
रखा जाय ! 


$ ने. 8 
ध्येय नहीं, नित्य कर्तव्य 


श्रपकी “क्राति' का पहला नम्बर मिला; जिसके लिए मैं श्राभारी 
हूँ। उसके पहले लेख मे ये शब्द हैं--“जिसने इसका (क्रांति का ) 
नतीजा जानना चाहा; इसे समझने की कोई कोशिश की, वह फिर कमी 
इसका नाम ने ऐेगा |” 

मैंने क्राति का नतीजा जानना चाहा है और उसे समझने की कोशिश 
की है। और यह भी ठीक है कि मेरी राय हुई है कि उसका कभी 
नाम नही लेना चाहिए | 

क्राति से डरना उसे बुलाना है। में उसे बुलाना नहीं चाहता | 
इसलिए उस से डरने की मेरे लिए कोई जरूरत नहीं रह जाती । 

लेकिन यह सोचने की बात है कि क्राति करने वालों को क्या उस 
अपनी क्राति की बिना समझे बूमे करना होगा ! जो बे-समभे को 


जायगी वह नादानी होगी | तो क्या नांदानी को ही क्राति कहना 
होगा ! 


सच यह है कि क्रांति” शब्द को सस्ता नहीं बनाना चाहिए। धिसे 
पैसे की नाई' उसका चलन चलाने से सच्ची क्रांति पास नहीं आती, दूर 
होती है। मूल्य घट्ता है | शब्द को लोग ले उड्ते हैं, श्रस्तियत 
छूट जाती है | 

और ऐसा हो रहा है। इन्किलाब ज़िन्दाबाद! का नारा ही कइयों 


| 
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के लिए वस दिखाई देता है | मुँह से वह इकिलाब इस कदर खर्च 
होता है कि जीवन मे गहरे उतरने के लिए उसको मौका ही नहीं 
मिलता | 


और क्या मतलव क्राति से ! कुछ गडवचड, कुछ उलट-पलठ, 
धीगाधींगी, और श्र की जगह व का शासक वन _जाना--क्या इस तरह 
का ही कुछ क्राति है ! तो में कहता हूँ कि यह श्रनिष्ट है। वह प्रगति में 
बाधा है। वह मानव की हार और अव्यवस्था की विजय है | 


इतिहास में घटनेवाली क्रातियों को देखिए | क्या किसी ने कही 
स्वग का उतार पाया ! क्राति जब तक ध्येय ओर मिशन रही, दूर रही, तब 
तक उसमें शक्ति रही | तब तक उसमें से आदश की प्रेरणा प्राप्त की जा 
सकी | उसके घटित घटना होने पर देखा गया कि मंजिल अ्रमी आगे है, 
और क्राति प्रत्यक्ष-समज्ष होकर भ्रम भर रह गई है | 


इसलिए क्राति शब्द सहाय है, इसके झ्रागे उपादेय भी हो सकता 
है, यदि वह कवि-भाषा में लिखा-पढ़ा ओर लिया जाता है | अ्रन्यथा तो वह 
शब्द हमे दुस्सह बन जाना चाहिए, यह भ्रम खतरनाक है कि उस 
शब्द में कोई वैज्ञानिक तथ्य भी हो सकता है | 


ग्रशय यह नहीं कि हमे प्रचलित ( मानसिक ) मूल्यो मे किसी 
मौलिक परिवर्तन की आवश्यकता नहीं है। आशय यह है कि इस 
प्रकार का मूल्यातरी करण ही क्रातिकी वास्तविकता है | उससे अलग और 
भिन्‍न कोई क्राति कही नहीं है। 


इससे क्राति का आरम्म अगर कहीं है तो अपने-अपने जीवन से 
है। अपनी निगाह को हमे बदल लेना है । 


ओर मानव-जीवन की दृष्टि से कहे तो एक क्रांति है, जिसकी सदा 
से आवश्यकता थी, है, ओर रहेगी। वही त्थायी क्राति] और वह यह 
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2७७ 
हम शक्त्सिद्धों न ही, तेवा-भांवी बनें | शासन-सूंही श्रेंसामौजिक 
है, पेषा किले की सावाजिकता (यथार्थ संमोजबादिता) का प्रेमोण है। 
यह नहीं तो बढ़िया-सेन्‍बढ़िया समभी जाने वाली क्रांति पास आकर 


हल सबित हो रहेगी | 

सें जूरी हैं कि हमें करोति को रेमिति में खीज। रोमाँत विस 
ठक होता है। वह जियेकी हुमीती है इती की खाता हैं। औवेर्यक 
है कि हमे अपने जोदन के हैर दिने और दिन की हर पड़ी क्रांति की 
यथार्थता पर आएंढ होते हुए चलें,। क्रांति ईमारे लिए नित्य कर्तव्य हो, 
इंमसे अलग कोई दूर का ध्येय नहीं। 


भ२५ 
उपवास ओर लोकतैन्् 

गाँधी जी उपर्वीस पर है। नेंता-संम्मेलन की माँग सोमेने आरा चुकी 
है। वायसरार्य के जवाब भी सामने ओ गया है। सरंकार को पूरा 
विश्वौस हैं कि वह न्याय पर है। उसको विश्वार्स इसलिए सकारण है 
कि गांधी जी के मित्र॑ उनके पौस पहुँच सकते हैं ओर चिकित्सा की भी 
पूंरी व्यवस्था है| संसार उंउसें जॉन संकेंगां कि सरकॉर गांधीजी के 
व्यक्तित्व के प्रति संहृदर्य हैं। पर न्‍्योंये निममे होता है और यह 
निममता सरकार की भोलनी पढ़ रही है, जबकि गाधी जी को छोडने 
में वंह अपने को असमर्थ पां रही हैं| नेता-सेम्मेलेन को मिले इनेंकार 
को नेताश्रों का अपमान नहीं मानना चाहिये | उसकी कंठिनाई भोरी है. 
उसकी हलका नहीं समेमेना चौदिये। यह तये है कि लिंनलियगी व्येक्ति रूप 
में गांधी जी के दुःख दंद में शरीक रहना चाहते है। साथ ही यह भी साफ 
है कि गांधी जी, अ्रपनें साथियों का विरोध उंठाकेर भी, युद्ध प्रयल्लों में 
विधा ने डालेने की नीति की अपनाये रहे है । 

इस पर भी संकट तिर पर है। मानों संब लाचार हैं। गाधों जी 
उपवास के कच्ची से श्रधिक उसके भोदता है। उनकी ओर से वह व्येथा 
की पुकार है | इस बार तो उपेबास सीधे किसी खास प्रयोजन से भी जुढा 

हुआ नहीं दीखता । दूसरी शोर वायंसराय भी लाचारं है | वह इस श्रात्म- 


हत्या की केसे शुभ सम ! रोजनीतिक पतरेवाजी नहीं, तो यह उनके 
लिए और क्‍यों चौंज हो तकती है! व्यक्ति की स्वच्छेन्द्रता की रचा 
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करके सरकार भत्ता कैसे चल सकती है ! इससे लिनलिथंगों भी श्रपने 
बदी-मिन्र की रिहाई का हुक्म निकालने में असमर्थ हैं। 

सरकार की राय में गाधी जी का उपवास अनुचित दवाव है, राजनी- 
तिक ठगी है। तो क्या वह ऐसा नेतिक अपराध नहीं है, जिसे न्यायालय 
अपने हाथ में ले ! आत्म-हत्या “पाप है। जेल भे भूख-हड्ताल गुनाह 
है | उसके लिए सजाएँ भी मिल्ना करती हैं। न्याय के नियम-पालन में 
व्यक्तिगत भावनाश्रों से ऊपर उठना होता है'। तब क्या बात है कि 
गाँधी जी को न केवल इन अ्रपराधी के लिए श्रदालत में नहीं लाया जाता; 
बल्कि विशिंष्ट व्यवित के तौर पर उनको विशेष सुविधायें दी जाती है ! 

इसके दो परिणाम निकल सकते हैं : या तो वायसराय श्रोर उनके 
शतिनिधि व्यक्तिगत भावनाओं से प्रभावित होकर चलते है श्रोर ्रपने 
क॒र्ततव्य-यालन में यथावश्यक निर्भय नहीं हैं। नहीं तो दूसरा परिणाम 
यह है कि जो आरोप बाहर से गांधी जी पर लगाये जाते हैं, भीतर से 
सरकार ही उन्हे पूरी तरह नहीं मानती | बुद्धि जब एक वात कहती है, 
तब शायद उनका हृदय ही उन्हें बता रहा होता है कि गाधी जी का 
उपवास शायद ठगी, हथकण्डा, मैके से लाभ 'उठाना नहीं है| शायद 
गांधी जी के शब्द जो कहते हैं, भ्रसल बात भी वही है। 

गाँधी जी का जीवन खुली किताब है। श्रारम्म से वह जीवन साथे- 
जनिक है। उनके अ्रन्दर-बाहर का सब कुछ सावजनिक समत्ति है | 
दुनिया उसे देखती ओर परखती रही है। इसलिए मतभेद और मत- 
प्रचार के बावजूद गाधी जी को गलत समभना या समझाना आज 
मुश्किल काम हो गया है | गाधी जी की आत्मा ' का स्पर्श जितना आज 
दुनिया पर फैला है और भीतर गया है, वैसा. शायद किसी दूसरे जीवित 
व्यक्ति का नहीं। उस छाप में एक बात सामान्य है। बह यह कि गाँधी 
जी अपनी बात के खरे है। उनके शब्दों मे वही है, जो उनके मन में है| 
यह बात इतनी अमिट होकर लोगों के अ्रन्तःकरण पर छुप गई है कि 
उनकी 'शा में सन्देह करना बहुत साहस का ही काम हो सकता है। 


उपवास भ्रीर लोकतम्त्र रे७झ॥ 


गांधी जी की ब्रिटेन के साथ जब भी 'वात चली है, उसमे दो टेक: 
साफ उमार में दीखंती रही हैं : एक यह कि में ब्रिटेन का मित्र हूँ शोर 
दूसरी यह कि सत्य णव॒अ्रहिसा के लिए मेरा जीकन है॥ कोई अवसर 
नही हुआ जब अमली तौर पर गाधीजी ने इसका प्रमाण नहीं दिया, गुप्तता 
और पड़यन्त्र का कभी उन्होने सहारा नहीं लिया | हिंसा के मुंह मे सदा 
अपने को कोकने की तत्मरता दिखाई | पचपन वर्ष के ऐसे खुले साथ- 
जनिक जीवन की नीव पर उन्होंने बायसराय को लिखा कि।हिंसा से मुझे. 
दुःख है, मैं और मेरी सलाह हिंता के पच्ष मे न थी, नअव है और न 
होगी | श्रपने दुःख को में कहा ले जाऊँ ! आपके पास आता हूँ, तो हमारे. 
बीच मे अविश्वास का सागर फेला मालूम होता है| दुःख मेरा बढ़ता जाता 
है | श्रव तो प्रभु के चरणों मे ही अपना रोना रोने का उपाय मेरे लिए. 
रह गया दीखता हे॥ 


वायंसराय ने कहा कि तुम्हारी वात तो में तब सुन जब कि मेरे पास 
प्रमाण न हो | सबूत मजबूत है ओर “तुम्हारे ज्ञान मे, अगर इशारे पर 
नही, काँग्रेस ने हिंता का जाल रा था | मेरी सरकार की ओर से गिर- 
फ़्तारियाँ हुई, उसके बाद की तो कथा ही न पूछो । पर हिंसा तो काँग्रेस 
के इरादे मे पहले ही आरा चुकी थी | 


गाघी जी ने कहा कि ऐसा है, तो मुझे वताओं, में प्रायश्चित 
करूँगा | हर हालत मे दुःख तो मुझे वेहर है ओर उपवास मे ही मुझे 
सानन्‍्वना मिलेगी | 


तब से उपवास शुरू है ओर उसकी गहरी प्रतिक्रिया देखने में आती 
है | वेशक उपवास गाधी जी ओर उनके प्रभु के बीच अनबन ओर 
प्रार्थना का विबय है | अपने प्रभु से ही उनका दावा है ओर उन्हीं के 
प्रति निवेदन है | इस दृष्टि से बेशक सरकार को चाहिये कि उस पर 
विचार न करे और जिसको अपना कत्त व्य माने, उस पर कायम रहे] 
पर जीवन तो विभक्त नहीं हैं और न व्यक्ति तथा समाज दो हैं। आज 
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१६४३ भे तो इस अलहदगी की बात श्र भी नहीं की ज्ञा सकती । 
राष्ट्र तक एक-दूसरे से श्रलग नहीं हैं, सु गहरी व्यथा में एक दूसरे 
में समाये है। न गाँधी जी ब्रह है जिनका प्रभु इस ज़गत से बाहर हो। नर 
में उन्होते नारायण को द्रेखा है। उपवास भी उसी प्रभु के प्रति आत्म- 
निवेदन है, जो जन-जन के अन्तयामी है | इसी से उपब्रास गाँधी जी का 
प्रश्न जितना है,उससे कहीं अधिक वह जगत्‌ का प्रश्न बन गया है | 
गांधी जी, या कोई, इच्छा करके भी श्रन्तराष्ट्रीय महत्व से उस को नीचे 
नही ला सकता | हिन्दुस्तान आज दिन ब्रिटेन की सम्पति ही नहीं रह 
गया है | इस ल्ढाई मे हिन्दुतान यहरा मोत्चा है। उसकी स्थिति मे 
हेर-फेर युद्ध के नक्शो की बदल सकता है | ब्रिटेन मे अमरीका की दिल- 
चस्पी है श्रोर जिसमे उन दोनों की दिलचसी है, वह बात चीन और 
रुस के भाग्य से सीधी सम्बन्ध रखती है। इस तरह हिन्दुस्तान हिन्दुस्ता- 
नियो का हो, या है,--यह सवाल अ्रपेज्षाकृत पीछे पड गया है | लडाई 
जीती जाय, यही सवाल इतना पहला बन गया है कि भारत की ओर 
सभी राष्ट्रीय बातो और माँगो को उसी एके अपेज्षा मे देखना जरूरी हो, 
गया है। इसी से आज सब श्रोर लाचारी है। गाँधी जी को श्रपने लिए 
उपवास और सरकार को उनके लिये जेल ही उपाय मालूम होता है। 
वेशक राष्ट्रीयता के दायरे मे संकट का समाधान नहीं मिलेगा। 
पर प्रश्न है कि युद्ध द्वारा मित्र राष्ट्र कया चाहते हैं ! क्या वे न्याय की 
प्रतिष्ठा नही चाहते हैं ! क्या अतलान्तिक चार के पीछे की मनोभावना 
को हम मूठ कहे ! क्या मित्र-राष्ट्री के राष्ट्रनायकी की बातों के बारे मे हम 
न. माने कि वे गहरे विश्वास और इमानद्वारी के साथ कही गयी हैं ! यदि 
यह सच है, तो क्या सचमुच माना जाता है कि न्याय और साम्य के श्राधार 
पर होनेवाले ,नव-निर्माण के लिए गांधी, को अपनी बात न कहने देना 
जरुरी है ! अन्तराष्ट्रीय चेत्र मे थ्राज़ शक्ति के हाथ, निणय है। हमारे 
पास कोई अन्तराष्ट्रीय संघ ऐसा नहीं है, जिसमे दम हो और न्यायनिष्ठा 
हो | तब हारने पर जमनी के लोगो को मानने से केसे रोका जा सकेगा, 
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या इतिहास को ही इस प्रतिपादन से केसे बचाया जा सकेगा, कि शस्त्रोत्ा- 
दन की गति मित्रराष्ट्रो के मुकावले धीमी १८ जाने से ही उसकी हार हुई | 
विजय न्याय की होनी है तो क्या वह मन द्वारा ही नहीं होंगी ! लोकतंत्रो 
को शक्ति क्या हार्दिक लोकमत का बल ही नहीं है ! क्‍या 'लोकतन्त्र' शब्द 
में ही गर्मित नहीं है कि शक्ति औरें न्याय का अ्रधिष्ठान लोक साथान्य में 
है! यदि ऐसा है, तो नागरिक मर्यादा की रक्षा करते हुए वाक-स्वातत्रय 
किसी भी न्याय्य भावी निर्माण के लिए क्या पहली शत नहीं ठहरती ! 

थ्रागे का किसी को पता नहीं |अपनी पद्धति ईश्वर ही जानता है | 
पर हम अपनी सफाई से आज शुरू कर सकते हैं| इस श्रात्म-मंथन का 
शष्ट्रनायकों में प्रारम्म हो, तो उपवास भी लाभप्रद वन सकता है |-तच्‌ 
यह है कि श्राज भी सरकार के शब्द ओर व्यवहार भे मेल नहीं है | शब्द 
कठोर है और गांधी जी को न छोड़ सकने की लाचारी को हम समझ 
सके, कली वाक्ी सब दृश्यों से सरकार का व्यवहार मुलायम है | इसी में 
सदुभाव के बीज 'देखे जा सकते हैं | उन्हीं को उपवास की व्यथा का 
सिचन मिले, तो आज भी ब्रिठेन और भारत मे राष्ट्रीय सदुभाव लहलह्ा 
सकता है | यदि गांधी जी नहीं, तो उस सदभाव के बीज क्रो अ्रपनी 
आत्मा से सींचनेवाला दूसरा कोई व्यक्ति नहीं मिलेगा | याधी जी के 
श्रभाव मे फिर क्‍या रह जायगा, जो अविश्वास श्रोर कठुता की लहरों 
की अपने ऊपर ले ओर भीतर मेलकर प्रीति में बदल दे। गॉधी जी 
आज वह हृदय हैं, जो राष्ट्र भावना के रक्त मे से मैल को साफ करके: 
फिर शुद्ध रक्त को राष्ट्र की नाडियो में बहने को देते रहते है| कम- 
अधिक पिछुली आधी सदी का इतिहास बताता है कि ढिंता की शक्तियाँ 
यदि खुला अनर्थ नही कर पायी हैं और निरन्तर विधायक रुप में 
उनका परिणमन होता रहा है, तो वह एक.व्यक्ति गाधी के कारण | 

विश्ववन्युत्व के स्वप्न का-नहीं; योजना का समय अ्रव आ रहा है | 
क्या सचमुच गाधी जी को खोकर वह जहदी लाया जा सकता है ! 


हे 
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हिंता-अहिंसा की चर्चा अब पहले जितनी सस्ती नहीं है, यह अ्रच्छा ही 
है | यह नहीं कि वह प्रश्न आज कम महत्वपूर्ण है । प्रश्न का महत्व 
तो दिन-दिन बढता ही जा रहा है| सकट जितना घोर पड़ रहा है, अहिंसा 
उतनी ही अनिवारय हो रही है | तय है कि उसके बिना त्राण नहीं। उसके 
सिवा जगत के लिए दूसरी गति नहीं। साम्यवाद (कम्यूनिज्म) में से मोक्ष 
आयगा, यह सपना हट चुका है | उस वाद! के नीचे बुद्धि का प्रमाद 
दीख आया है | पूजीवाद, जो मनुष्य को पूरी तरह राज्य के नियंत्रण, मे 
'करने को जगह उत्की इत्तियों को बहुत कुछ आजाद रहने देने के कारण 
पनया था, व्याधियों की सृष्टि ही कर सका है | व्याधियों का इलाज उस 
पद्धति मे से नहीं निकलने वाला है। पू जीवाद जनतत्र के नाम पर जनवाद 
की दुह्काई देता है; साम्यवाद अपनी तरह के जनवाद की मारफंत अधिना- 
यकाधीन तंत्र का शिकंजा जमा चलता है | इन दोनो वादों मे से मनुष्य 
को ढारस नहीं मिल रहा, ऋ मिल रहा है | दोनों ही सामान्य मनुष्य को 
आतंकवादी जान पढते हैं। सख्या के ओर दल-बल के जोर से वे 
अपनी गति चलाते देखे जाते हैं | 


दुनिया, के अखाड़े मे छूटे हुए. बाद ये दो ही हैं। शेष शायद धार्मिक 
हैं, कामिक नहीं। हैं | यानी, शक्ति की भूमिका पर वे नगश्य हैं | गणनीय 
जो दो हैं वे दोनों: आतंक पर चढ़कर ऊ चे उठ श्रोर फैल रहे हैं। 
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निश्चय:ही उन दोनों में से किसी के हुथ दुनिया का भविष्य नहीं 
हो सकता । आतंक मे से कोई छोठ भी निर्माण नहीं हुआ हैं, मानव 
जाति के भविष्य का-निर्माण तो वडी बात है | 


अतः चाहिए एक मौलिक निरातंकवाद । ऐसा, वाह आदर्श ओर धर्म 
केक्षेत्र में तो बहुधा मिलता दै। लेकिन वह वेकाम है | शक्ति जिसमे नहीं 
उसका श्रातंक हो मी तो क्या ! इससे उसके निरातंक होने में कोई लाभ 
भी नहीं है । निरातंक की घोषणा शक्ति में से, आनी चाहिए | जिससे 
भय हो सकता है वही वास्तव मे अमय दे सकता-है |, 

अभय देने वाला भी शक्ति का एक प्रकार है, इसके उदाहरण गाघी 
हो गये हैं। गाधी जी की अधीनता में भारतीय राष्ट्रीयता ने जब 
अंग्रेज से लडाई छेडी तो अंग्रेज को भव सता आया था | मगर गाघी ने 
सदा उसे श्रमय दिया । श्रग्नेज दुश्मन हो सकता था, क्योकि वह भूल से 
अपने अ्रदर की इंसानियत का दुश्मन वन वैठा था । लेकिन दुश्मन है 
इसलिए और मी मेरे जीते जी उसका वाल वाका नहीं हो सकता--यह 
कोल गाधी का रहा | घोरीचोरा में विद्देप ने जो तनिक उठकर इक्का- 
दुबका अंग्रेज का रक्त लिया तो उस पर गाधी ने अपने सारे आदोलन 
की ही लगाम खीच दी और उसके लिए प्रायश्चित्त किया | 

यानी जैसे-जैसे फौजे, उनका खर्च, उनके लिए शज््नास्त्र की तैयारी 
ओर इन सब कारवाइयों का विश्वास बढता जाता है, वेसे ही वैसे अ्रहिंसा 
को पाने और पहचानने की दुर्निवारता भी बढ़ती जाती है। श्रहिंसा चलती 
नीति के तौर पर नहीं, बुनियादी मूल्य के तौर पर | देश के, राज्य के, 
अपने और अपने कुशल-लेम के लिए श्रहिंसा नहीं; वल्कि अहिंसा के लिए 
देश ओर राज्य, अहिंसा के लिए हम, हमारा स्वास्थ्य, जीवन और 
हमारी मृत्यु | 

यह अ्रमोघता अहिसा को मिलाने वाली है। फिर मी अहिंसा की 
चचो का कम होना शुभ दी है । कारण, चर्चा उडती अधिक है, करती 


श्ष्य पू्रोंदय 
कम है ) मानो श्रहिंसा सिद्धान्तसूत्रों का बुना हुआ कोई खिलोना हो जिससे 
'खैलकर मन बेहला लिया जाय। या गोरखधन्धा हो जिसके सहारे फुरसत 
कट जाय | जैंसे वह आग न हो जो हमे जलाकर राख कर दे, या ते फिर 
तपा कर कुन्दन ही करदे | 
अभी एक जैनी माई ने आपत्ति की कि अहिंसा की बात वह नहीं कर 
सकता है जो मांस खाता है | ह ु 
में उस अहिंसा को नहीं जानता जो शाकाहारियो तक सिमी है! 
ऐसी श्रहिंसा तो सिमठ्ती जाकर एक दिन सिफर हो जायगी। केवल परम 
धर्म के रूप में अहिंसा को में देख पाता हू | धर्म परम वह जो सब कही है, 
जिससे छुटकारा किसी को भी नहीं। अबतक के इतिहास की तमाम प्रगति 
को वही धर्म धारण करता है | आगे का विकास भी उसीमें से बनेगा । 
हम उससे अनजान रह सकते हैं; पर जब भी दस जानेंगे उसी को 
नानेगे। यानी एक न एक दिन हमे उसे पहचचानना ही है । तभी हमारी 
आखे खुली कही जायंगी | 
आज भी में नहीं जानता केसे माना जा सकता है कि कोई सिर्फ 
मारता है । ६२ कोई अपने जीने के लिए दूसरे को मारता दीखता है। 
शेर मारता है तो भूख से या डर से | वह अपने का रखना ओर बचाना 
चाहता है । कताई मास की दुकान अपना कुनबा पालने के लिए करता है| 
शिकारी शिकार के समय जिन्दगी का, यानी जोखम उठाने का, स्वाद 
पा रह होता है। बह स्वाद शिकार का श्ानन्द है, न कि प्राणी की जान 
लेना | हिटलर ने जमनी को जिन्दा रखने श्रौर करने की कोशिश मे युद्ध 
छेडा | जापान के लिए भी श्रात्म-रक्षा का सवाल आ बना था | कोरिया 
का उत्तर दक्षिण पर श्रपने बचाव के लिए ही चढ दोडा । उत्तर पर श्रव 
दक्षिण की ओर से जो चढाई है बह भी कोरिया की श्रात्मरत्षा मे | रूत 
कभी यदि युद्ध मे पडेगा तो अपने बचाव के खातिर। अशुबम चलेगा तो 
तभी जब अपनी जान पर आ बनती दीखेगी | बह बस पहले भी काम 
श्राया है | लेकिन कौन कह सकता है कि लडाई को उसने जल्दी खत्म 


२७३६ 
निरातकवाद दि 
कही -किया, या कि उतका प्रयोग का हो श्रमरीक्षा की 
श उपाय सूझना बन्द हो गया था $ - ॥' 

दम दे कोई पहले- मारता है (* हर कोई पहले बचता ओर 
बचत है। सदा पहले अपने को चाहा जाता है, दूसरा हमेशा बूसरे नम्बर 
पर आता है। यानी दुनिया में रेस कोई नहीं है; जो मारते के लिए जीता 
हो । हर कोई अपने जीने की राह मे दूसरे को मारता हें हि 

दुनिया में सब हिंसा बचाव की हिंता है। आक्रमण की दिंसा में गई 
जाकर देखें तो पता चलेगा कि वहा भी अपनापन ही मुख्य है, दूसरे को 
सताना मुख्य नहीं है। खलमाव की रक्ता या प्रतिशत की कलना में से ही 
पर<ल्या की, यानी आक्रमण की, तैयारी आती है 

इसलिए प्रश्न यह है ही नहीं कि मारता अच्छा है या बुरा ! कोई नही 
है जो मारने को अच्छा कहता हो | इस रुप में हिा-अहिंता के प्रश्न को 
लेगाही गलत है ु 

श्रथौद, प्रश्न यह है कि अपने जीने के लिए. भी दूसरे को मारना 
क्या अच्छा” हो सकता है | 

इसके उत्तर में भी दुविधा की गुज्ञायश नहीं है। अपने जीने के 
लिए भी मारा '्रच्छा' तो नहीं कह जा समता | 

त्क्यावुद आवश्यक है! उपयोगी है. , 
. बाहर की ओर से उसकी आवश्यकता और उपयोगिता कमी पिद्ध 
नहीं हुई है | हा से कभी बदला पूरा नहीं हुआ है और युद्ध तव युद्ध 
की निरयंकता को ही सावित करने वाले वने है । 

फिर भी आवश्यक है। कारण, हिंसा विना जीवन चलता जो नहीं 
है। साउ लेने तक में बात है। यानी, वह आ्रावशपकता असमर्थता की 
है, ऋशदा की है| दूसरे शब्दों मे, कमजोर ही हिंसक होता है | 

इसमे से सिद्धान्त निकता कि हिंसा रह्य है, अ्रहिंता साध्य | हिंसा 
कितनी भी अनिवार्य हो, नियम सदा अ्रहिंसा है | ग्रहिंसा ही प्रबल है, हिंसा 
निबंशता है | हिंसा सदा दर में से है, अहिंसा ही निडर है । निडरता की 
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नीति का आरम्म मनुष्य जाति'से पहले नहीं है। इंससे जगल का कान 
हिंसा और समाज का नियम अहिंसा है| 

श्मुक हद रे'आगे अहिंसा अ्रशक्‍्य बनती और हिंसा अ्रपरिद्यय रहती 
हो तो यह एक बात है | विकास-क्रम में यह स्थिति तो सदा ही रहने वाली 
है । 'पर तत्क-दर्शन से हिंसा का समर्थन निकाल कर बाकायदा उसकी 
तैयारी मे लग जाना बिल्कुल दूसरी बात है | 

यह दूसरे प्रकार की तौर-तैयारी के साथ की जाने वाली हिंसा मान- 
बता के लिए लब्जा को चीज होनी चाहिए । पर वह उलदे गौरव की 
बात बनी हुईं है--यह हमारी श्राज की मानव सम्यता की विडम्बना है। 
हमारे ज्ञान-विज्ञान ओर संस्कृति-सभ्यता पर यह तीखा प्रश्न है | हमारी 
सारी विचार-पद्धति की ही यह एक आलोचना हे । 

यह कोरा वहम है कि मारने से जीने के मान में कुछ लाभ हो सकता 
है | श्राखो से, अनुमान से या कल्मना से दीखने वाला ऐसा लाभ मिथ्या 
दर्शन और प्रमत्त दृष्टि की सृष्टि है | वह निरी मरीचिका है । निश्चय ही 
वह प्रतीत होने वाला लाभ प्रतीति से बाहर पडकर कोरा शूत्य निकल आने 
वाला है। 

अरब एक उससे बिलकुल उलदी जीवन-नीति है । वह श्रहिंसा की 
है। उसमें अपने बचाव की बात सोच ने की जगह ही नहीं है। उसमे अपने 
को देने की तत्परता है | उसे आत्मिक कहो, नेतिक कहो, या कुछ कहो । 
उसमे जीमे के लिए मारने के धोखे को जगह नहीं है| उसमे असत्‌ के 
सामने डट कर स्वयं मर तक जाने की तैयारी की बात है [निश्चय इसमे 
गहरी निर्मयता और ऊ चे पराक्रम की आवश्यकता है। स्पष्ट ही इस 
नीति में अधिक सम्भावना है | मविष्य नहीं खडा हो सकता उस पर जो 
मूल मे तृष्णात॑ और परिणाम मे व्यर्थ है । मजबूती के साथ उस भविष्य की 
बुनियाद को बाधना होगा उस अहिंसक नीति पर कि जितकी जड श्रद्धा 
मे है ओर परिणाम जिसका अमोघ और चिर्तन है। 


जा 


